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हिन्दी भाषा में जितनी मौलिक ग्रन्थों के लिखने की आवश्यकता हैं 
उससे कहीं अधिक दूसरी भाषाओं में लिखे उच्चकोटि के मौलिक तथा प्रख्यात 
ग्रन्थों के अझुवाद की । अनुवाद बहुत-सी पुस्तकों के हो भी रहे हैं, परन्तु 
आवश्यकता है श्रेष्ठ अनुवादं की। श्रेष्ठ अनुवाद उच्चकोटि के विद्वान्‌ ही 
कर सकते हैं। साधारण हिन्दी पढ़ा-रिखा ब्यक्ति, जो केवल कोश देखकर 
दूसरी भाषाओं की पुस्तकों का अनुवाद करता है» सन्तोषजनक अनुवाद 
नहीं कर सकता । इसलिये भारतवर्ष को आवश्यकता इस वात की है कि 
उच्चकोटि के विद्वान्‌ , जिनका विषय और आषा दोनों पर अधिकार हो, 
पाश्चात्य विद्वानों के लिखे हुये प्रख्यात अन्थों का अनुवाद करें । 

मकडोनेल का लिखा हुआ ग्रन्थ, वेदिक माइथौळोजी, एक अत्यन्त 
प्रसिद्ध, शोध-पूर्ण और ऐसा ज्ञान-वर्धक मन्थ है जिसका महत्त्व किसी भी काळ 
सें कम नहीं हो सकता । वेदों के देवी-देवताओं, सृष्टिक्रम तथा यज्ञ-उपासना 
प्रणाली का वह ज्ञान जिसकी स्थापना पाश्रात्य शोधको ने की हैं, इस मन्थ 
में अत्यन्त उत्कृष्ट, सुसम्बद्ध, और तर्क-संगतरूप से प्रस्तुत किया गया है। 
फिर भी इसकी शेली प्राचीन हे, जिसमें लम्बे-लम्बे जटिल वाक्यों और छिष्ट 
शब्दों का प्रयोग हुआ है। साथ ही एक गूह विषय का ग्रन्थ होने के कारण 
इसमें पारिभाषिक शब्दों की भी दहुता है। अतः इसका अनुवाद साधारण 
कार्य नहीं । फिर भी यह अत्यन्त कठिन कार्य मेरे. शिष्य और मित्र श्री 
रामकुमार राय ने अत्यन्त उत्तम रीति से. सम्पन्न किया है। इनके अनुवाद 
की भाषा सरल और सुन्दर होते हुये प्रौढ़ और उपयुक्त भी है। अनुवाद को 
पढ्ने से पाठक उंसी प्रकार नहीं ऊबता जिस प्रकार मेकडौनेळ की मूल पुस्तक 
के पढ़ने से।. मूल ग्रन्थ के प्रायः सभी गुण इस अनुवाद में हैं ही, साथ ही 
हिन्दी भाषा में होने के नाते जो अपनी एक विशिष्टता होनी चाहिये वह 
भी इसमें पायी जाती है। अतः अनुवादक महोदय प्रशांसा, बधाई और 
धन्यवाद्‌, तीनों के पात्र हैं। इनके इस हिन्दी अनुवाद से एक ओर जहाँ 
वैदिक वाङ्मय पर हिन्दी में उपलब्ध साहित्य समृद्ध हुआ है, वहीं दूसरी 
ओर, केवल हिन्दी जाननेवाछे जिज्ञासुओं के लिये पाश्चात्य वंदिक विद्वानों का 
ज्ञान भी सुलभ हो सका है! अनुवादक. महोदय पाश्चात्य विद्वार्नो द्वारो 
लिखित कुछ अन्य प्रसिद्ध और उच्चकोटि के अन्थों का भी अनुवाद कर रहे 
हैं जिनका प्रकाशन आरम्भ हो चुका है । सुसे आशा है कि आप अपना रिक्त | 
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समय ऐसे ही शुभ कार्यों में लगाते हुये हिन्दी भाषा तथा देश की सांस्कृतिक 
सेवा करते रहेंगे। | 
मैकडौनेल रचित इस ग्रन्थ के पाठकों के प्रति मेरा यह नम्र निवेदन है 
कि वे इसे पढ़ कर ऐसा न समझ बैठे कि वेदिक धर्म और दशंन का वास्तविक 
स्वरूप इतना और यही है जो इस पुस्तक में व्यक्त किया गया है। वेद के 
सम्बन्ध में आज का आलोचनात्मक ज्ञान बहुमुखी और अत्यन्त विस्तृत है.। 
वेदों का अध्ययन करनेवाले विद्वानों के अनेक सम्प्रदाय हैं, जिनमें से.दो-तीन 
भारतीय विद्वानों के सम्प्रदाय ऐसे हैं जो प्रस्तुत ग्रन्थ की स्थापनाऔं के संथा 
विरुद्ध हैं और जिनका अध्ययन तथा मनन भारतीयों के लिये, जो कि सदा से 
वेदों को अपने धर्म और दर्शन के चरम और पूर्ण ज्ञान का भण्डार मानते आ 
रहे हैं, अत्यन्त आवश्यक है । इन मतों का प्रतिपादन आधुनिक काल में श्री 
स्वामी दुयानन्द॒ सरस्वती, श्री मधुसूदन ओझा, तथा अरविन्द घोष ने अपने 
उत्कृष्ट ग्रन्थों में किया है । सच्चे जिज्ञासुओं को सभी मतों को जान कर उनका 
तुलनात्मक अध्ययन करना और उसके बाद ही अपना निर्णय करना चाहिये । 
प्रस्तुत गन्थः का मत, आधुनिक वेज्ञानिक रीति द्वारा वेदों का अध्ययन 
करने पर बना है और इसमें दिये गये दृष्टिकोण पाश्चात्य देशों में अत्यन्त 7 
प्रचिलित हैं। साथ ही पाश्चात्य परम्परा में दीक्षित भारतीय विद्वानों को भी X 6, 
यही मान्य हैं। अतएव इस पुस्तक का पठन वैदिक वाङ्मय के अध्ययन के 
लिये परम आवश्यक है क्योंकि यह एक ऐसा प्रवरू' पूर्व-पच्च है जिसकी 
आकोचना और खण्डन परम्परागत भारतीय सिद्धान्त--वेद अपौरुपेय और 
सब विद्याओं के भाडार हैं और इनमें देश तथां काल के अन्तर्गत ऐतिहासिक 
और भौगोलिक घटनाओं मात्र का ही वर्णन नहीं वरन्‌ सनातन 'तथा नित्य 
तत्वों का उपदेश है--का प्रतिपादन तथा समर्थन करने के लिये अत्यन्त 
आवश्यक है। परम्परागत भारतीय दृष्टिकोण, जिसके अनुसार वेद अपौरुषेय 
“और ऐसे परम ज्ञान के भाण्डार हैं जिसका परिपक्व, अज्ञासम्पन्न ऋषियों 
ने अलौकिक अनुभव द्वारा दशन किया था, और पाश्चात्य विद्वानों का वह मत, _ 
जिसके अनुसार वेद आदिकालीन मनुष्यों द्वारा सभ्यता के दोशवकाल में | 
-शशवी -भापा में समय समय पर रची हुई कवितायें हें--इन दोनों मतों में 
झाकारा-पाताळ का अन्तर है । आधुनिक भारतीयों का कर्त्तव्य है कि वे इस 
वेज्ञानिक और दार्शनिक युग में इन दोनों मतों का निष्पक्ष अध्ययन करके 
सन्तोषजनक निर्णय करें । इस कार्य में प्रस्तुत ग्रन्थ अत्यन्त सहायक होगा । 


/ 
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अनुवादक की भूमिका 
मेकडोनेल की इस प्रसिद्ध पुस्तक का अनुत्राद प्रस्तुत है । यहाँ 


मैं पुस्तक के आधार-भूत दृष्टिकोण के सम्बन्ध में कुछ निवेदन कर देना * 


चाहता हुँ । सेकडौनेल, तथा अधिकांश पाश्चात्य विद्वान्‌ वेदों को 
प्राचीन और सभ्यता के शेशवकाल में सजित पुराकथात्मक रचनाओं 
का संग्रह सानते हैं। एक बार ऐसी धारणा घना छेने के पश्चात्‌ जो कुछ 
भी अध्ययन अथवा विवेचन किया गया है वह सभी दाशनिक की अपेक्षा 
पुराकथाशाख्रीय हो गया है और पुराकथाओं की विवेचना के लिये जिस 
वैज्ञानिकता की अपेक्षा है उसका ही यथोचित व्यवहार किया गया है। अतः 
अध्ययन की वेज्ञात्तिकता तथा देवी-देवताओं के प्रकृति की पुराकथाशास्रीय 
स्थापनाओं की दृष्टि से प्रस्तुत पुस्तक में जो मत प्रतिपादित किये गये हैं वह 
बहुत कुछ उपयुक्त प्रतीत हो सकते हैं। किन्तु यहाँ जो 'आधार-भूत प्रश्न है 
वह यह कि क्या वेद्‌ पुराकथाओं के ऐसे संग्रह हें जिनका पुराकथाशात्रीय 
अध्ययन उपयुक्त दै, अथवा यह दिव्य दृष्टि-सम्पन्न ऋषियों की ऐसी परिपक्क 
। कृतियाँ हैं जो चिरन्तन ज्ञान-राशि से ओतःप्रोत और गम्भीरतम दाशंनिक 
सनन तथा विवेचन की सामग्री हैं ? स्पष्ट है. कि प्रत्येक भारतीय वेदों को इस 
दवितीय दृष्टिकोण से ही देखता है। प्राचीन भाष्यकारो के अतिरिक्त अनेक 
आधुनिकतम भारतीय विद्वानों ने वेदों की पाण्डिस्यपूर्ण व्याख्या द्वारा यह 
स्पष्ट कर दिया है कि वेदविज्ञान गूढ़तम रहस्यों का विज्ञान है जिसे किसी 


भी दशा सें असभ्य और आदिम मनुष्यों की शेशविक रचनायें नहीं कहा जा 
सकता । परन्तु इन भारतीय घ्याख्याओं में पाश्चात्य विद्वानों को केवळ 


.. आधुनि पाण्ड्य झलक मिळती है स्वयं वेदों की 
॥ पछ भारतीयों के, हैं: 0: aha Vidyalaya Collection 


॥। 
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गूढ़ता की नहीं ऐसा इसीलिये है कि पाश्रात्यों. ने एक यह पूर्वनिश्चित धारणा 
चना ली है कि वेदों के विषयवस्तु का पुराकथाशाख्रीय अध्ययन तथा उनके 
काळ-निर्णय में बहुत कुछ तुलनात्मक भाषावेज्ञानिक दृष्टिकोण ही अधिक 
उपयुक्त है। अतः पाश्चात्य और भारतीय दृष्टिकोण के बीच विवाद का 
अन्त तभी हो सकता है जव पाश्चात्य विद्वान्‌ अपनी इन पूर्वंधारणाओं का 
परित्याग करके वेदों की परम्परा को सुरक्षित और प्रतिपादित करने वाले अन्य 
साहित्य की सामग्री तथा ब्राह्मण ग्रन्थों में निहित व्याख्याओं को ध्यान में 
_ रखकर वेज्ञानिक अध्ययन करें । 


परन्तु इसी प्रसंग में पुक'निवेदून यह भी है कि वेदों को सम्पूर्ण रूप 
से चिरन्तन ज्ञान का भण्डार मान लेने में केवल पाश्चात्यों को ही नहीं वरमू 


^ वैज्ञानिक दृष्टिकोण से अध्ययन करनेवाले भारतीयों को भी कठिनाई हो 


द 'सकती है । वेदों में अनेक स्थलों पर ऐसी धोरणायें, विचार, और उक्तियाँ 


` 


८ ती हैं जिनका दार्शनिक की अपेज्ञा पुराकथाशासत्रीय समाधान:ही अधिक 


ह्र तक-संगत और उपयुक्त होगा । अतः प्रस्तुत पुस्तक की अधिकांश स्थापनाओं 


] 


र tT 


से असहमत होते हुये भी इसके महत्त को अस्वीकार नहीं किया जा सकता । । 


बुराकथाशास्रीय अध्ययन भी वेज्ञानिक अध्ययन का एक पक्ष है और आधुनिक 
मनोविज्ञान ने इसके जिन सिद्धान्तों का प्रतिपादुन किया है उससे वेद के 
अनेक रहस्यों का उद्घाटन सम्भव है । 


प्रस्तुत अनुवाद के सम्बन्ध में भी दो एक बातों का निवेदन आवश्यक 

है । सूर पुस्तक की भाषा कठिन और चोळी प्राचीन है । लम्बे वाक्यों और 
सन्दर्भोच्चेखो की प्रचुरता के कारण इसकी दुरूहता और भी बढ़ गई हे । 

अतः अनुवाद का कार्य मुझ जैसे साधारण व्यक्ति के लिये अत्यन्त कठिन था । 

फिर भी जो ङ मैं कर सका पाठकों की सेवा में प्रस्तुत है। अनुवाद में मैंने 

यथा साध्य मूल ग्रन्थकार के विचारों और भावों को ही सुरक्षित रखने का 

प्रयास किया है उसमें कहीं भी संशोधन करने का नहीं । वेदों के उद्धरणों का 

| भी मूर छेखक ने अन्यान्य स्थानों पर अपनी इष्टि से ही अंग्रेजी में अनुवाद 


` किया है। वेदो के पेसे अंग्रेजी में अनूदित स्थलों का पुनः हिन्दी रूपान्सर 
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करने के लिये मेंने लेखक के अंग्रेजी अनुवाद को ही आधार माना है वेद के 
मूल पाठ को नहीं, क्योंकि मेरा कार्य मूल लेखक का अनुवाद करना था 
मूछ खोत का नहीं। अतः अन्थ में उद्धत अत्येक' वेदिक स्थल के हिन्दी 
रूपान्तर में मेकडीनेल महोदय की ही भावना सुरक्षित रक्खी गई है । 


पारिभाषिक शब्दों आदि के अनुवाद के लिये मैंने मॉनियर विलियम्स, 
आप्टे, चुरुगावकर, और डा० रघुवीर के प्रसिद्ध कोषों की सहायता ली है। 
फिर भी एक शब्द जिसका अर्थ मुझे अब भी विवादास्पद प्रतीत होता है वह 
है '०७९।०”। सम्भवतः वेदों के “श्येन? नामक पत्ती के लिये ही मेकडौनेल ने: 
इस शब्द का प्रयोग क्रिया है; किन्तु 'श्येनः का अनुवाद '०६९।९' करना | 
उपयुक्त है अथवा नहीं और स्वयं 'श्येनः शब्द से वास्तव में किस पक्ती का 
तार्प्यं है यह में निश्चित नहीं कर सका । उक्त कोषों के अनुसार यद्यपि अस्तुत 
अनुवाद के पूर्वाध में मैंने '०७४।०' के छिये 'उठ्झोश' पक्षी शब्दू का प्रयोग 
किया है, तथापि उत्तरार्ध में “श्येन? शब्द का ही प्रयोग अधिक उपयुक्त 
समझा । अतः पाठकों से निवेदन है कि अनुवाद के पूर्वाध में भी “उत्कोश' 
सच्ची के स्थान पर “श्येन” पत्ती ही पढ़ें । 


मूल ग्रन्थ के सभी सन्दर्भ-संकेतों को अनुवाद्‌ में भी उसी क्रम में सुरक्षित 
रक्खा गया है। जिन.स्थलों में कोष्ठों में लिखी सन्दभ-संख्याओं के पहले 
किसी ग्रन्थ के नाम का उल्लेख नहीं है वहाँ उनसें”सर्चन्न ऋग्वेद का ही सन्दर्भ 
है। अन्यथा ग्रन्थ नाम भी दिये गये हैं । जमन तथा अन्य पाश्चात्य भाषाओं 
के उद्दत अर्न्थो का भी अनुवाद में निर्देश मिलेगा किन्तु उनके पूरे नामोंको । 
हिन्दी में लिखने की अपेक्षा उनके संक्षिप्त रूपों का व्यवहार किया गया है और 
इन संक्षिप्त रूपों से उद्दिष्ट ग्रन्थों के नाम संकेत-सारिणी में दे दिये गये हैं । 


इस कार्य के आरम्भिक चरण में ही मेरे पूज्य पिता श्री महताब राय जी का 
सहसा स्वर्गवास हो जाने के कारण मुझ पर नियति का जो कठोरतम वज्रपात 
हुआ उसने मेरी मानसिक स्थिति को अत्यन्त अस्तष्यस्त कर दिया | था" 
फलस्वरूप न तो मैं अनुवाद की पाण्डुकिपि को ही संतोषजनक रीति से दुहरः 
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सका और न प्रुफ संशोधन में ही उतनीं सावधानी रख सका जितनी आवश्यक 
थी । इधर पुस्तक के प्रकाशक महोदय का आग्रह था कि कायं यथा शीघ्र 
समाप्त हो । इन सब कारणों से कुछ प्रुफ की अशद्धियाँ रह गई हैं जिनके लिये 
इच्छा के विरुद्ध एक शुद्धि पत्र देना पड़ा । अतः में पुस्तक के सभी पाठकों से 
समाप्रार्थी हुँ और निवेदन करता हूँ कि पुस्तक में उन्हें जो चुटियाँ अथवा अन्य 
कमियाँ दिखाई पढ़े उन्हें सूचित करने की कृपा करें जिससे अगले संस्करण में 
उनका परिमाजेन किया जा सके ) 


अन्त में मैं अपने श्रद्धेय गुरुवर डा० भीखन लाळ आत्रेय के प्रति हृदय 
से आभार प्रकट करता हूँ जिन्होंने प्राक्कथन लिखकर मुझे प्रोत्साहित किया है । 
चौखम्बा विद्याभवन के संचालक द्वय, श्री मोहनदास जी तथा विद्ठलदास जी 
को भी धन्यवाद देता हूँ. जिन्होंने, ब्यावसायिक दृष्टि से विशेष छाभकर न 
होते हुये भो, इस दुष्प्राप्य ग्रन्थ का हिन्दी रूपान्तर प्रकाशित किया है और 
इसकी छुपाई-सफाई तथा गेंट-अप को आकर्षक बनाने में कोई कसर उठा 


. नहीं रक्खी। 


अनुवादक-- 
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Kuhn : Zeitschrift, 

Kegi : Der Rig-veda ( quoted from Arrow- 
smiths translation.). 

Geiger and Kuhn's Grundriss der iranis- 
chen philologie. 

Geldner, Kaegi, Roth,. Siebenzig Lieder des 
Rigveda. ॥ 

Geschichte der indeschen Religion, Basel, 
874. 


Gittinger Gelehrte Anzeigen. 

Gottinger Nachrichten. 

Griechische Getter und Heron, 

Die Grundbegriffe in den kosmogonien der 

alten Volker, Leipzig, 893. 

= Journal of the American Oriental. Society. 

Journal Asiatique. 
Journal of thf Royal Asiatic Society. 
Transactions of the 8th Oriental Congress. 
Transactions of the 9th Oriental Congress. 
Transactions of the IOth Oriental Congress. 
Der Rigveda oder die heiligen Hymnen der 
Brahmana. Zum ersten Male vollstandig 
ins Deutsche Ubersetzt, Mit commentar 
und Finleitung. Prg, Wien, Leipzig, I876-88. 

= Der Uroprung der Mythologie. 

= Der Arische Gott Mitra, Dorpat, I894. 

( Dissertation ), छु? 
= Der Vedische Mythus des Yama, Strassburg, 
]890. 


2 
॥ ॥ ॥ ॥ 


= Der altindische Gott Varuna, 

3893. 

Die Sonnvendfeste in Altindien ( 889 ). 

Die Vedesch-brahmanische Periode der Reli- 

gion des alten Indiens, Munster; W. 893. 

= Die Konigliche Gewalt, Leipzig, I895. ( Die 
Spader Varuna’s ). 

= Die Asvins oder Arischen Dioskuren, Mun- 
chen, 876. 


Tibingen, 
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Die Arische Periode. 

Die Griechischen Culte und Mythen. 

Die Urspriingliche Gottheit des vedischen 
Yama, Leipzig, I896. 

Die philosophischen und religiosen Ans- 
chauungen des Veda. 

Zeitschrift fiir deutsches Altertum. 
Zeitschrift der Deutschen Morgenlindischen 
Gesellschaft, 

Zft. f. deutsche’ Mythologie. 

Zeitschrift fiir Volkerpsychdlogie. 

Das Altindische Tieropfer. 


नाता 


PDyaus Asura. 


Nachrichten des Ry. und Ay. Uber Geogra- 
phie etc. Prg. 875-6. 

P. D. Chantepie De La Saussaye, Lehrbuch 
der Religions-geschichte, Freiburg, B, !887. 
Prellwitz, Etym. Worterbuch d. gr. Spr. . 
Proceedings of the Royal Asiatic Society of 
Bengal 

Proceeding of the American Oriental Society 
Philosophische Hymnen. aus der Rig-und 
Atharva Veda Samhita, Munchen, [887 
Philosophische Hymnen 

Festgruss an Bohilingk 

Festgruss an Roth 

Festschrift an Weber ( Guruptja Kaumudf ) 
Beitrage, / 
Babylonian and Oriental Record, 


Mythologische Forschungen, ‘Strassburg, 
884. 
Mythologische Studien I? : Die Herabkunft 


des Feuers und des Gottertranks, Gutersloh, . 


I886 
Religidse und philosophische Anschauungen 


des Veda ( 875 ) 


Recherches sur Lhistoire de la Jiturgie 


Vedique. 
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रो० फौ० = Romanische Forschungen. 

रौ० त्सी० गे० = Roth, R.: Die hochsten Gotter der arischen 
Volker, ZDMG. 

छ० रि० वे० = La Religion Vedique. 

छ० वे० = La Religion Vedique d’apres les Hymnes 


du Rigveda, 3 Volumes, Paris,.I878-83. 


लि० फि० = Liter aturbiatt f. Or. Philol, ।884-5. 
लु० ऋ फौ० = Ludwig: Uber die neuesten arbeiten auf dem 
gebiete der Rigveda-forschung ( 893 ) 
~ छे० छै० , = rt on the Science of Language ( ed 
- च°ऋ० oo : Worterbuch (Rigveda Lexicon). 
व० व० . = Vergleichendes Worterbuch 
व° स्था० = (5. ५. ). वणंक्रम स्थान पर 
वा० फे० = Wald und Feldkulte 
वाँ० ग० = Vom Aral bis:Zur Ganga. 
वि० लि० = Visionslitteratur, 
ची० मौ० = Wiener Zeitschrift fiir die Kunde des Mor- 
genlandes ( Vienna Oriental Journal ) 
वे० पी० = Hardy: Vedisch-brahmanische Periode 
वे० बी० = Weber : Vedische Beitrige ( Sitzungsberi- 
chte der Berliner Akademie ). 
चे० व° = Vedica und Verwandtes. 
ह्वि० स्ट० = Whitney's Oriental and Linguistic Studies. 
सं० टे० = Original Sanskrit Texts. 
सा० रि० = Psychological Religion 
सि० अ० = Sitzungsberichte der Berliner Akad I887. 
से° चु० ई० = Sacred Books of the East ८2 
हा० ए० = Haurvatat et Ameretat ( Paris 875 ). 
हा० रो० ' =LesHymnesRohitas, Paris, I89]. 
हॉ० इ० ' = Hopkins : Religions of India. 
हि० छि० = History of Ancient Sanskrit Literature, 
५हि० वे० मा० = Hillebrandt : Vedische Mythologie, . 
ही० ऋ० = Henotheism in the Rigveda, in classical 
_ studies in honour of प्र, Drisler ( New York 
' _I894) 
८ हैः गौ० Herabkunft. 


= Herabkunft des Fevers und des Gdttertranks 
= Hochzeitsrituell. 


७ 0-0, Panint Kanya Maha Vidyalaya Collection. 


5073 2 


Digitized By Slddhanta eGangotri Gyaan Kosha 


( वादेक वुषाकथाशाम ) 
Fy 


ET 


१---प्रस्तावना 


§ १. घर्म और पुराकथाशाख्रः:—विस्तृततम आशय में धर्म के अन्तर्गत एक 
ओर तो दिव्य अथवा अलौकिक शक्तियों के प्रति मनुष्य की धारणायें आती हैं, और 
दूसरी ओर इन शक्तियों पर निर्भर मानव-कल्याण की वह भावना जो विभिन्न 
उपासना-पद्धतियों में व्यक्त होती है। पुराक्रथाशास्त्र, धर्म के उक्त प्रथम पक्ष से 
ही सम्बद्ध होते हैं और इनके द्वारा ऐसी सभी पुराकथायें अथवा आख्यान प्रस्तुत ' 
होते हैं जो देवों और वीर-नायकों के सम्बन्ध में कहे गये होते हैं, तथा जिनमें इन 
लोगों की उत्पत्ति, इनके क्रिया-कलाप, और चतुदिक्‌ वातावरण का वंन होता 
है । ऐसी पुराकथाओं का आरम्भ एक पुरातन और अवैज्ञानिक युग में, मानव- 
बुद्धि द्वारा प्रकृति की उन विभिन्न शक्तियों और गोचर घटनाओं की व्याख्या के 
प्रयास में निहित होता है जिनका मनुष्य को साक्षात्कार करना पड़ता है। 
वास्तव में यह पुराकथाय पुरातन मानसिक अवस्था के एक अनुमानात्मक-विज्ञान 
का ही प्रतिनिधित्व करती हैं; क्योंकि ऐसे वक्तव्य जिनका अत्यन्त सम्य मनुष्यों 
के लिए केवल लक्षणात्मक महत्व ही होगा, वही इस आरम्मिक स्थिति में वस्तुतः 
अवलोकित घटनाओं की व्याख्यायें होते हैं। आकाशीय ग्रह-नक्षत्रों की गति-विधि 
भोझावात और वाह्य संसार की उत्पत्ति तथा रचना-विधान-सम्बन्धी विचारों 
इत्यादि, द्वारा प्रस्तुत बौद्धिक कठिनाइयों का उत्तर पुराकथाओं में आख्यानों 
अथवा कथाओं के रूप में व्यक्त होता है। इन पुराकथाओं का आधार उस 
पुरातन मानसिक दृष्टिकोण में निहित होता है जो समस्त प्रकृति को चेतनीकृत 
सत्ताओ का समूह मानता है। वास्तव में पुराकथा का आरम्भ उस समय होता 
है जब कल्पना किसी प्राकृतिक घटना की व्याख्या एक ऐसे मुत प्राणी के रूप 

॥ ।में करती है जो मानवीय सत्ता के समान हो। अत; यह तथ्यावलोकन कि. 
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“चन्द्रमा सूर्य का अनुगमन बिना उससे आगे बढ़े ही निरन्तर करता रहता है', 
रूपान्तरित होकर एक पुराकथा में इस प्रकार वशित होगा कि 'एक रमणी के रूप 
में चन्द्रमा एक ऐसे पुरुष ( सुर्य ) का पीछा कर रहा है जिसने उसे अस्वीकृत 
कर दिया है।” जब इस प्रकार की एक मूल पुराकथा सृजनात्मक-कल्पना-सम्पन्न 
व्यक्तियों की सामग्री बन जाती है तब उसमें और भी अधिक काव्यात्मक 
अलङ्कुरण सम्मिलित हो जाते हैं। इस स्तर पर कथा ज्यों-ज्यों एक मुख से 
दूसरे में स्थानान्तरित होती है, उसमें कथा कहनेवालों की वैयक्तिक कल्पना के 
अनुसार विभिन्न वृत्तियाँ संयुक्त होती जाती हैं और उनकी मूल प्राकृतिक 
घटना पृष्ठभूमि में विलीन हो चलती है, क्योंकि मानवीय आकांक्षाओं का विस्तृत 
. प्रतिनिधित्व उसका स्थान ग्रहण कर लेता है। जब कथा का मूल प्राकृतिक आधार 
विस्मृत हो जाता है तब उसके मूल आशय से सर्वथा असम्बद्ध नवीन 
विषय, अथवा अन्य पुराकथाओं के ही कुछ अंश उसमें स्थानान्तरित कर दिये , 
जाते हैं । जब उनके विकास के बहुत बाद के स्तर पर हम उन्हें देखते हैं तब 
युराकथा इन परवर्ती उपचयनों के कारण अपने मूल रूप से इतनी अधिक 
अलग हट चुकी होती है कि उसका विश्लेषण अत्यन्त कठिन, अथवा असम्भव 
तक हो सकता है। इस प्रकार वास्तव में, यदि हम केवल यूरिपाइडिस के 
नाटकों में उपलब्ध अत्यन्त मानवत्वारोपित देवताओं. से ही -परिचित होते तो 
हेलेनिक देवताओं के चरित्र, अथवा उनके क्रिया-कलापों में मूल प्राकृतिक तत्वों 
को ढूँढ़ पाना अत्यन्त कठिन होता । 


डेलब्रुक : त्सी० वो०, १८६५, १० २६६-९९; कुन : ऊ० वि० १८७३, 
प० १२३-५१; मेक्स मूलर : काम्परेटिव माइथौलोजी, आक्सफोड एसेज़ 2; 
फिलॉसफी ऑफ माइथौलोजी, सेलेक्टेड एंसेज़ 7; चिप्स फ्रॉम ए जमन, 
वर्कशॉप [7 , १५५-२०१ ; फिज़िकल रिलीजन, २७६-८ ; शात्जै : ड० मा० ; 
मेनहाटं : ऐ० फे०, भूमिका ; मैनहाट : मा० फौ० पर भूमिका में मुलेनहॉफ ; 
खेङ्ग : एनसांइक्लोपीडिया त्रिरानिका में 'माइथौळोजी' ; मुप्पे: डी० मा०, 
प्रस्तावना ; ब्ळ्मफीस्ड : ज० अ० ओ० सो० १५, १३५-६ ; जेवन्स : चेम्बसे 
एनसाइक्लोपीडिया में 'माइथौलोजी' ; और, इन्द्रोडक्शन ड दि हिस्ट्री ऑफ 
रिलीजन, छन्दन, १८९६, प० २३, ३२, २९९-६५ | 


§ २. वैदिक पुराकथाशात्र की विशिष्टतायें :--धर्मों के इतिहास के 
अध्ययन में वेदिक पुराकथाश्ञासत्र अत्यन्त महत्वपूर्ण स्थान रखता है। संसार की 
किसी भी अन्य साहित्यिक राशि की अपेक्षा इसका प्राचीनतम स्रोत हमारे 
सम्मुख प्राकृतिक घटनाओं के मुर्तीकरणा और उपासना पर आधारित विश्वासों 
की उत्पत्ति का एक आरम्मिक चरण प्रस्तुत करता है। इसी प्राचीनतम सामग्री 
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में अधिकांश भारतीयों के घामिक विश्वासों के अविच्छिन्न विकास के चिह देखे 
जा सकते हूं । भारोपीय जाति की यह भारतीय ही एक मात्र ऐसी शाखा है 
जिसमें मूल प्राकृतिक-उपासना का एक विदेशी एकेश्वरवादी धामिक विश्वास ढारा 
अनेक शताब्दियों पूर्वं सर्वया उन्मुलन नहीं हो सका । यद्यपि वैदिक पुराकथा- 
शास्त्र का प्राचीनतम स्रोत उतना पुराना, नहीं है जितना इसे कभी स्वीकार कर 
लिया गया था,? तथापि यह इतना पुरातन अवश्य है कि हम इसमें मूर्तीकरण 
की उस पद्धति को स्पष्टतः देख सके जिससे प्राकृतिक घटनायें देवों के रूप में 
विकसित हो गइ, और जो पद्धति अन्य साहित्यों में लक्षित नहीं होती। i 
प्राकृतिक आधार के साथ देवता तथा उसके नाम, दोनों” के ही सम्बन्ध को व्यक्त {४ 
करने की दिशा में पुराकथाशासत्र आज भी अघिकांशतः पर्याप्त रूप से पारदर्शी है, चरी) 
और इसका इस दिशा में यह महत्त्व भाषा” से किसी भी अंश में कम नहीं। 
इतना ही नहीं, अनेक अवस्थाओं में मानवत्वारोपण तो केवल औपक्रमिक मात्र 
ही है । इसीलिये 'उबस्‌' ( उषाकाल ) एक ऐसी देवी भी है जो मूर्तीकरण का 
एक, किन्तु क्षीण सा आवरणा पहने हुये है, और जब “अग्नि! को देवता 
कहा गया है तो इस देवता के व्यक्तित्व की व्याख्या सर्वथा प्राकृतिक तत्वों से 
ही की गई है । 


` वह आधार, जिस पर वैदिक साहित्य टिका हुआ है, अत्यन्त प्राचीनकांल से 
चला आ रहा है, और वह यही विश्वास है कि प्रकृति की सभी वस्तुये तथा 
घटनायें जिनसे मनुष्य घिरा हुआ है, चेतन और दिव्य हैँ सभी वस्तुय जो 
व्यक्ति को अन्तरात्मा को भय से प्रभावित कर सकी, अथवा जो उस पर प्रिय 
अथवा अप्रिय प्रभाव उत्पन्न कर सकने की क्षमता से युक्त मानी गई, वह सभी 
वैदिक काल में केवल आराधना ही नहीं वरन्‌ पूजा की भी वस्तु बन गईं। 
आकाश, पृथ्वी, पर्वतों, नदियों, पेड़-पौधों, आदि तक की दिव्य व्यक्तियों के रूप 
में अभ्यर्थना की गई है, तथा घोड़े, गाय, शकुनसूचक पक्षी और अन्यं पशुओं 
का भी आवाहन किया गया है। यहाँ तक कि मनुष्य के हाथों द्वारा निमित 
वस्तुओं अञ्न, युद्ध-रथ, ढोल, हल तथा सांस्कारिक उपकरण जेसे निचोड़ने के 
पत्थर, और यज्ञ-स्तम्भ, आदि की भी आराधना मिलती है । . 
` फिर भी उपासना के इस अपेक्षाकृत निन्न स्वरूप का वैदिक घमं में स्थान 
तो है किन्तु वह बहुत महत्त्वपूर्ण नहीं है। वेदों के वास्तविक देव विशिष्टीकृत 
मानव हैं जो मानवों जेसी आकांक्षाओं और प्रेरणाओं से ओत प्रोत, मानवों 
` की तरह जन्मे, किन्तु अमर व्यक्ति हैं। यह सभी लोग. बिना किसी अपवाद के 
प्रकृति की गोचर घटनाओं अथवा तत्वों के देवीकृत प्रतिनिधि हैं। फिर भी 
मानवत्वारोपणा की जो अवस्था इन लोगों ने प्राप्त कर ली है उसमें पर्याप्त विभेद 
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है । जब कभी भी किसी देवता का नाम उसके प्राकृतिक आधार के अनुरूप है 
तो उस दशा में मूर्तीकरण क्रिया प्राथमिक अवस्था से अधिक अग्रसर नहीं हो 
सकी है। जेसे द्यौस ( आकाश ), पृथिवी, सूर्ये, उषस्‌, आदि, जिनका नाम 
प्राकृतिक घटना और उसके अधिपति व्यक्ति, दोनों का ही प्रतिनिधित्व करता है, 
वहाँ स्थिति ऐसी ही है। इसी प्रकार, महान्‌ सांस्कारिक देवता अमि और 
सोम की दशा में भी इनके द्वारा उहिष्ट क्रमशः अमि और यज्ञ-पेय तत्त्वों की 
दृश्य और स्पृश्य प्रकृति के कारणा मूर्तीकरणात्मक कल्पना अवरुद्ध सी हो गई है 
और इन्हे उन्हीं तत्त्वों के नाम से सम्बोधित किया गया है जिनके यह मूर्तिमान 
दिव्य स्वरूप हैं। परन्तु जब किसी देवता का नाम प्राकृतिक तत्व से भिन्न 
है, तो उस दशा में वह प्राकृतिक तत्त्व से असम्बद्ध सा हो चला है। इस स्थिति 
में मानवत्वारोपण क्रिया भी अपेक्षाकृत अधिक विकसित हो गई है। इसीलिये 
मरुगणा वायु” की अपेक्षा अपने स्रोत से बहुत दुर हटे हुये हैं, यद्यपि इनके 
सम्बन्ध के प्रति वेदिक कवि इस अवस्था में भी अभिन्ञ हैं । अन्ततः, जब नाम 
की भिन्नता के अतिरिक्त किसी देवता की कल्पना भी पूर्वबैदिककालीन है तो 
उस दशा में उसका मूल स्रोत से यह सम्बन्ध-विच्छेद प्रायः पूर्णख्पेण व्यक्त 
हुआ है। वरुण के उदाहरण में यही स्थिति है जिनसे केवल अपेक्षाकृत पहले 
से ही चली आ रही पुराकथाशास्तरीय प्रवृत्तियों द्वारा ही इस सम्बन्ध का 
अनुमान लगाया जा सकता है। मूल स्रोत से यह विच्छेद यहाँ इतना अधिक 
आगे बढ़ चुका है कि वरुण का चरित्र किसी उन्नत प्रकार के एकेश्वरवादी मत के 
एक दिव्य शासक के समान प्रतीत होता है। फिर भी, वैदिक पुराकथाशास्र में 
मुर्तीकरण पद्धति ने कहीं भी हेलेनिक देवों की भाँति वैयक्तिक मानवत्वारोपण 
की चारित्रिक विशेषता अजित नहीं की है। वैदिक देवताओं में अपने-अपने 
विभेदात्मक लक्षण.तो हैं किन्तु बहुत कम, तथा अनेक गुण और शक्तियाँ 
सभी में समान खूप से विद्यमान मिलती हैं। ऐसा अंशतः इस तथ्य के कारण 
हुआ है कि अछृति के जिन पक्षों का यह प्रतिनिधित्व करते हैं उनमें अक्सर 
बहुत सी बाते समान हैं, जब कि उनका मानवत्वारोपणा अपेक्षाकृत अविकसित 
» अवस्था में ही है। इसीलिये, ( आकाशीय ) गर्जन के देवता, विद्युत्‌ ( चपला ) 
“के रूप में अभि देवता, और झंझावात के देवता, की क्रियाओं का सरलतापूर्वक 
समान भाषा में वर्णन किया जा सकता है, क्योंकि वैदिक कवियों की दृष्टि में 
इन सभी का प्रमुख कार्य वर्षा कराना है । पुनः इस बात पर सन्देह नहीं किया 
जा'सकता कि विभिन्न वेदिक देवताओं का आरम्भ एक ही स्रोत से हुआ है, 
किन्तु विशेष गुणवाचक संज्ञाओं द्वारा इनका इस रूप में विभेदीकरण हो गया 


है कि उन्होंने घीरे-चीरे एक स्तन्न चारित्रिक स्वरूप ग्रहण कर लिया है।, 
हर CC-0, Panini Kanya Maha Vidyalaya Col n. 


————————PigitizedBy-Slddhanta-eGangotriGyaanKosha_ _ : ___ 
३, वेदिक पुराकथाशास्र के खरोत . ५ 
सौर-देवों के सम्बन्ध में भी यही स्थिति है। इसके अतिरिक्त वेदिक कवियों 
द्वारा किये गये देवताओं के क्रिया-कलापों-सम्बन्धी वर्णानों में अक्सर स्पष्टता 
का भी अभाव है, क्योंकि साहित्य की प्रकृति के कारण पुराकथाओं को किसी 
बस्तु से सम्बद्ध नहीं किया जाता वरन्‌ उनमें इस सम्बन्ध का केवल इङ्गित मात्र 
ही कर दिया जाता है । साथ ही, जब हम यह स्मरण रक्खें कि यह अनेक अलग- 
अलग कवियों द्वारा सृष्ट और एक दीर्घकालीन साहित्यिक अवधि में फैली हुई 
कृतियाँ हैं, तब इस प्रकार के पुराकथाशास्त्रात्मक इंगितों के युक्तिसंगत होने की 
और भी आशा नहीं की जा सकती । 
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6 ३. वेदिक पुराकथाशा्र के स्रोत :--प्रायः तिश्चित रूप से वेदिक 
युराकथाशासतर का स्रोत भारत की प्राचीन साहित्यिक कृति ऋग्वेद ही है। इस 
ग्रन्थ का पुराकथाशास्र विभिन्न महत्व के अनेक समवर्गीय प्रकृति-देवताओं का 
निरूपण करता है। ऋप्वेदिक काल के अन्तिम चरणा में पृथक्करण की एक 
बढ़ती हुई प्रवृत्ति के प्रभाव के अन्तर्गत यह अनेक देवतावाद इस ग्रन्थ के सबसे 
बाद के मण्डल में एक , प्रकार के एकेश्वरवाद तथा सर्वदेववाद तक के चिह्न 
प्रकट करने लगा है। इस संग्रह के सुक्त, जिनका सृजन याज्ञिक संस्कारों और 
. मुख्यतः सोम अर्पण करने के संस्कारों को घ्यान में रख कर किया गया है, 
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अपने युग के पुराकथाशास्त्रीय विषय का एक अनआनुपातिक उदाहरण प्रस्तुत, 
करते हैं । ऐसे महान्‌ देवगण जो सोम-यज्ञ और धनिकों की उपासना में महत्त्व- 
पूणं स्थान रखते थे, “इसमें प्रमुख हैं ; किन्तु प्रेतात्मा, अभिचार, मृत्यूपरान्त 
जीवन आदि से सम्बन्धित पुराकथाशास्र प्रायः शून्य सा है, क्योंकि विश्वास के 
इन क्षेत्रों का सोम-संस्कार के काव्यों से कोई सम्बन्ध नहीं है । इसके अतिरिक्त 
जहाँ कि देवताओं का चरित्रचित्रण उन सूक्तों में अत्यधिक पुर्णता के साथ 
किया गया है जो इनका गुणगान करने के लिये इन्हें ही सम्बोधित किये गये हैं, 
वहीं प्रमुख पराक्रमों को छोड़ कर इनके क्रिया-कलापों का वरान अपेक्षाकृत कहीं 
कम निश्चितता के साथ किया गया है। एक यज्ञ-सम्बन्धी काव्य-संग्रह के लिये, 
जिसमें वर्णनात्मक विषय अत्यन्त कम हों, यह स्वाभाविक ही है कि वह 
पुराकंधाशास्तर के इस पक्ष का अत्यन्त प्रकीर्ण और अपूर्णं विवरण प्रस्तुत करे । 
प्रतात्माओं, निन्न देत्यों, और भावी जीवन से सम्बन्धित ऋग्वेद के शेष. भाग 
दारा प्रस्तुत दोषपुर्णा विवरण इसके आधुनिकतम मण्डल द्वारा बहुत कम 
अंशो में ही पुष्ट होते हैं । इसीलिये मृत्यूपरान्त दुष्टजनों के भाग्य के सम्बन्ध में 
यहाँ भी कदाचित्‌ ही कोई सन्दर्भ मिलता है । देवताओं की आराधना से भिन्न 
और उसके अतिरिक्त मृत-पूर्वजों की उपासना, तथा साथ ही साथ कुछ सीमा तक 
निर्जीव पदार्थों के देवीकरण को भी क्रम्वेदिक धर्म में स्थान दिया गया है। 


सामवेद, जिसमें केवल पचहत्तर मन्त्र ही ऐसे हैंजो ऋग्वेद में नहीं आते, 
` वेदिक पुराकथाशास्त्र के अध्ययन के लिये कोई विशेष महत्त्व नहीं रखता । 


अथर्ववेद का अधिक प्रचलित विषयवस्तु मुख्यतः गृह्य और अभिचारीय 
संस्कारों का ही निरूपण करता है। कौशिक सुत्र के सांस्कारिक विषयों सहित 
अथर्वेवेद के वाद के अंश प्रेतात्मा और देत्य-विषयक अत्यन्त प्रचुर विवरण 
प्रस्तुत करते हैं। घमं कै इस निन्न पक्ष पर ऋग्वेद की अपेक्षा अथर्ववेद अधिक 
प्राचीन धारणाओं का प्रतिपादन करता है। किन्तु धर्म के उच्चतर पक्ष के . 
सम्बन्ध में यह (अथर्ववेद) अधिक विकसित और अद्यतन रूप का ही प्रतिनिधित्व 
करता है । अलग-अलग देवता, विकास के एक बाद के पक्ष को व्यक्त करते हैं, 
साथ ही साथ नवीन विभेदों का भी देवीकरण कर दिया गया है, जब कि 
घम की सामान्य प्रकृति सर्वंदेववादी ही है।' अलग-अलग देवताओं की 
प्रशस्ति के सुक्त अपेक्षतया अत्यन्त कम हैं; जब कि अनेक देवताओं का एक 
साथ आवाहन, जिसमें इनकी मूलभूत प्रकृति का कदाचित्‌ ही वर्णन है, इसकी 
विशेषता है। देवों के क्रिया-कलाप यहाँ भी उसी परम्परागत स्थिरःभ्रकार से प्रधंसित 
हैं जिस प्रकार ऋग्वेद में मिलते हैं । अथववेद में कोई महत्त्वपूर्ण पुराकथा- 
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शास्रात्मक प्रवृत्ति कदाचित्‌ ही उपलब्ध है जो ऋग्वेद जेसे अपेक्षाकृत प्राचीन 
संग्रह में भी न मिलती हो । 
यजुर्वेद तो और भी बाद के स्तर का प्रतिनिन्नित्व करता है। इसके 
अधिकांश सूक्त संस्कारों का ही निरूपण करने के लिये निमित होने के कारण 
देवों को प्रत्यक्ष रूप से सम्बोधित नहीं किये गये हैं। इसमें देवगणा केवल छायात्मक 
व्यक्तित्व मात्र हैं जिनका यज्ञ से केवल एक अत्यन्त क्षीण सा सम्बन्ध है। 
यजुर्वेद के पुराकथाशारस्त्र की सर्वंप्रमुख विशेषताय, एक प्रधान देव के रूप में 
प्रजापति का अस्तित्व, विष्णु का अपेक्षाक्कत अधिक महत्व, और ऋग्वेद के एक 
प्राचीन देवता का 'शिव' के नये नाम से प्रकट होना, हैँ । फिर भी संस्कार की. 
/तुलना में देवों के अपेक्षतया हीन स्थान के कारण यह वेद पुराकथाशास्त्र-सम्बन्धी - 
विषयवस्तु अत्यन्त अल्प मात्रा में ही प्रस्तुत करता है । 
बराह्मण ग्रन्थों, जिनमें सर्वाधिक महत्त्वपूर्ण ऐतरेय और शतपथ हैं, तथा यजुर्वेद 
के वीच कोई मूलभूत अन्तर नहीं है। इनमें भी यज्ञ ही प्रमुख प्रतिपाद्य विषय 
होने के कारण देवताओं के व्यक्तिगत गुण प्रायः विलीन और उनके सामान्य 
चित्र परिमाजित हो गये हैं । साथ ही कुछ देवताओं का महत्त्व या तो घट या 
बढ़ गया है। इन बातों के अतिरिक्त ब्राह्मणा ग्रंथों कां देव-समाज बहुत अंशों ' 
में ऋगवेद और अथर्ववेद जेसा ही है, और निर्जीव पदार्थो की उपासना की 
इस समय भी मान्यता है। ऋग्वेद और ब्राह्मण ग्रंथों के पुराकथाशास्र में 
प्रमुख अन्तर यह है कि ब्राह्मणों में प्रजापति प्रधान देवता माना गया है। 
इसके अतिरिक्त ब्राह्मणों का सर्वदेववाद भी स्पष्ट है। इस प्रकार 'प्रजापति' 
को 'सर्व” ( शतपथ ब्राह्मण १, ३, ५१° ) अथवा “सवै और सभी कुछ' ( शतपथ 
ब्राह्मण १, ६, ४; ४, ५, ७२ ) कहा गया है। 
देवों के अपने विशिष्ट गुणों के समाप्त हो जाने के कारण ही .उन्हें विभिन्न 
समूहों में वर्गाकृत करने की प्रवृत्ति भी लक्षित होती है। _इसीलिये 'देवों' और 
असुरो' जैसी दो परस्पर विरोधी दलों की अलौकिक शक्तियाँ इस काल की 
विशेषता हैं । देवों को पार्थिव ( स्थलवासी ) वसुओं, वायवीय ( अन्तरिक्षवासी ) 
' रद्रों, और अलौकिक आदित्यों ( $ ४५ ), आदि तोन उप-वगों में .रक्खा गया 
है। प्रतितिधि-स्वरूप इनका सर्वप्रमुख समूह अभि, वायु और सूर्य की त्रयी है। 
अलग-अलग देवों के उनके विभिन्न गुणों के मूर्तीकरण के आधार पर किये 
गये उपविभाजनों में इन कृतियों की औपचारिकता अपेक्षाकृत और भी अधिक 
स्पष्ट रूप से दृष्टिगत होती है । इसीलिये इनमें “मोजन का अधिपति” अभि 
स्तुति का अधिपति’ अमि, आदि का वर्णेन मिलता है ।* 
अपने प्रमुख प्रतिपाद्य विषय का स्पष्टीकरण करने के लिये ब्राह्मण ग्रन्थ 
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अनेक पुराकथाओं का वर्णन करते हैं। इनमें से कुछ का तो संहिताओं में ` 
उल्लेख ही नहीं मिलता, किन्तु जो प्राचीन साहित्य में उपलब्ध भी हैं बह ब्राह्मण 
ग्रन्थों में केवल अपने प्राचीन स्वरूप के अत्यन्त विकसित रूप हैं और इनके 
सम्बन्ध में यह नहीं कहा जा सकता कि इनसे इनके मूलस्वरूप पर भी कुछ 
प्रकाश पड़ता है या नहीं । यह केवल प्राचीन वेदिक और वेदिककालोपरान्त 
समय के बीच की पुराकथाशास्तरीय कृतियों की एक शएंखला मात्र का कार्य करते हैं। 


3हॉ० १० १५३ -- २ज्री ४२ ; हॉ० इ० १८२। 


§ ४. अनुसन्धान "की विधि ;--वेंदिक पुराकथाशासत्र एक ऐसे देश और 
काल, तथा सामाजिक और भौगोलिक स्थिति की कृतियाँ हैं जो हम ( ब्रिटिश ) 
लोगों से अत्यन्त दुरस्थ और अत्यधिक भिन्न है। इसके अतिरिक्त यहाँ हमें 
तथ्य से सम्बन्धित प्रत्यक्ष वक्तब्यों का नहीं वरन्‌ ऐसे कवियों के काल्पनिक 
सृजनों का अध्ययन करना है, जिनका प्रकृति के प्रति मानसिक दृष्ट्रिकोण 
आज के. मनुष्यों से सर्वथा . भिन्न था। इतनी जटिल और विचारों के इतने 
आरम्भिक स्तर फा प्रतिनिधित्व करनेवाली इस सामग्री के अध्ययन की 
कठिनाई उन काव्यो की प्रकृति के कारण और भी बढ़ जाती है जिनमें यह 
विचार निहित हैं। इस प्रकार यहाँ कोई भी विषय ऐसा नहीं है जिसका 

/ देशानिक दृष्टि से निरूपण किया जा सके । अतः सके । अतः कुछ अंशो तक काव्यात्मक 
अनतरष्ट्रि के अतिरिक्त इसके अध्ययन में सतकंता और निणायों की 
गम्भीरता की अत्यन्त आवश्यकता है। फिर भी, अघ्ययन-विधि में 
स्पष्टतः आवश्यक इतनी सतकंता का वेदिक पुराकथाश्ञास् के अनुसन्धान में 
बहुत अधिक अभाव रहा है । उपलब्ध सामग्री में ही निहित अस्पष्टता के साथ- 
साथ निःसन्देह बहुत अंशों में यही दोष बहुसंख्यक महत्त्वपूर्ण पुराकथाशासत्रीय 
समस्याओं पर बैदिक विद्वानों में व्यात अत्यधिक मतभेद का भी कारण है। 

* वेदिक अध्ययन के आरम्भिक काल में दोषपूरं क्षेत्र से ही अनुसन्धान आरम्भ 
करने की प्रवृत्ति सी थी । उस समय तुलनात्मक पुराकथाशास्त्र की व्युत्पत्तिमूलक. 
समानताओं से ही अध्ययन आरम्भ किया जाता था। यह समीकरण, जिनमें 
से आज यद्यपि अधिकांश अस्वीक्कत कर दिये गये हैं, वेदों की पुराकथाशासतरीय 
कृतियों की व्याख्या को बहुत दिनों तक अनुचित रूप से प्रभावित करते रहे । 
इन व्युत्पत्तिमुलक विचारों के अतिरिक्त भी, अक्सर प्रमाणों के सुक्ष्म परीक्षण 
की अपेक्षा सामान्य अनुभवों पर ही सिद्धान्तों को आधारित किया जाता था 
और इस प्रकार कभी-कभी तो परवती अथवा एकाकी प्रवृत्तियों को भी प्राथमिक 
को ही भांति महत्त्व मिल गया है। साथ ही साथ व्याख्या के किसी 
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सिद्धान्त-विशेष के लिये ही निश्चित रूप से पक्षपात की भावना भी दिखाई 
पड़ती है । इस प्रकार अपेक्षाकृत बहुत बड़े परिमाण में पुराकथाशास्त्रीय स्वरूपों 
की क्रमशः, उषा, विद्युतु ( चपला ), सूर्यं अथवा चन्द्रमा, से निष्पन्न होने के रूप 
में व्याख्या की गई है । इसी भांति एक पुर्वनिश्चित पक्षपातपूर्ण धारणा अचेतन 
रूप से प्रमाणों के केवल आंशिक उपयोग की ओर भी प्रवृत्ति करती रही है। 


इस प्रकार की वस्तुस्थिति के कारण विद्यार्थियों को अपेक्षाकृत अधिक 
सतकंतामूलक पद्धति का अनुसरण करने के उद्देश्य से कुछ परामर्श देना उपयोगी 
सिद्ध हो सकता है। इस सिद्धान्त के आधार पर, कि वेज्ञानिक अनुसन्धान को 
अघिक सुपरिचित से अपेक्षाकृत कम परिचित की ओर अग्रसर होना चाहिये, 


ऐसे शोधकार्यं को जिनका अभीष्ट दैदिक देवों के 'चरित्र तथा व्यवहारों का ` ' 


अध्ययन करना है, तुलनात्मक पुराकथाशार् के अपर्याप्त मौर अनिश्चित निष्कर्षो 
से आरम्भ न हो कर भारतीय साहित्य द्वारा प्रस्तुत विवरणों से ही आरम्भ 
होना चाहिये, क्योंकि इसी साहित्य में भारतीय पुराकथाशासत्र के सर्वाधिक 
प्राचीन स्रोत ऋग्वेद से लेकर आधुनिक काल तक का प्रायः एक अविच्छिन्न 
विवरण निहित है ।२ किसी भी निष्कर्ष पर पहुंचने के पुर्व प्रत्येक देवता अथवा 
युराकथा-सम्बन्धी समस्त सामग्री का संग्रह और वर्गीकरण, तथा उनका अन्य 
समानान्तर स्थलों के साथ तुलना करके सूक्ष्म परीक्षण करना चाहिये ।? इस 
कार्यं में उन प्राथमिक विशेषताओं को, जो मूर्तीकरणा का आधार रही हों, बाद के 
उप-चयनों से पृथक्‌ कर लेना चाहिये । 
कल्पना में ज्योंही किसी प्राकृतिक शक्ति का स्थान कोई व्यक्ति ले लेता है 
त्योंही काव्यात्मक कल्पना एक परवर्ती पुराकथा का जाल बुनने लगती है 
जिसमें कालान्तर में ऐसे विषयवस्तु भी सम्मिलित हो जाते हैं जिनका मूल सृजन से 
कोई सम्बन्ध दो रहा होता और यह केवल दूसरे स्थानों से ही गृहीत होते हैं। 
जहाँ विषयवस्तु अत्यन्त सीमित नहीं होता वहाँ प्राथमिक और अनिवार्य विशेषः 
ताय निरन्तर आभीक्षएय द्वारा अपना अस्तित्व बना रखती हैं । इस प्रकार इन्द्र 
की पुराकथा में वृत्र के साथ उन के युद्ध पर, जो अनिवार्य है, निरन्तर जोर 
दिया गया, हैं, जब कि यह एकाकी वक्तव्य कि वह अपने वज्र से वृत्र की माता 
पर प्रहार करते हैं ( १,३२५ ) स्पष्टतः एक बाद की उक्ति है जिसे केवल नाटकीय 
प्रभाव उत्पन्न करने के 'उद्देश्य से किसी कवि ने जोड़ दिया है। पुनः, वृत्र का 
वघ करनेवाला” विशेषण, जो निश्चित रूप से. केवल इन्द्र के लिये ही उपयुक्त है,' 
ऋग्वेद में अनेक बार सोम” देव के लिये भी प्रयुक्त हुआ है। किन्तु यह 
. उक्त प्रथम देवता से ही द्वितीय में स्थानान्तरित किया गया है ऐसा इस उक्ति 
हारा स्पष्ट है कि सोम “वृत्र का वध करनेवाला एक मादक पौधा” है ( ६,१७११ ) 
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जिसके रस का युद्ध के पूर्वं इन्द्र नियमित रूप से पान करते थे। इस प्रकार के 
गुणों के स्थानान्तरण की प्रकृति ऋग्वेद में विशेष रूप से सरल है, क्योंकि 
कविगण देवों की युगल रूप से ही प्रशस्ति करते हैं और इस अवस्था में दोनों ही 
देव एक दूसरे की चारित्रिक विशेषताओं और पराक्रमों को एक साथ ही वहन 
करते हूँ (देखिये $ ४४) । अतः अध्ययन करते समय इस प्रकार अजित गुणों को - 
निश्चित रूप से अनिवार्य गुणों से पृथक्‌ कर देना चाहिये। ऐसे गुणों और ' 
ब्राह्मी शक्तियों के सम्बन्ध में भी, जिनसे अनेक देवों को समान रूप से युक्त 
बताया गया हैं, यही कथन सत्य है और इनका किसी देवता-विशेष के लिये 
प्रमाण के रूप में कोई आ महत्व नहीं हो सकता ।* जब ऐसे गुण और शक्तियाँ 

* किसी एक देवता से प्रमुख रूप से संयुक्त की गई हों तभी इन्हें प्रभावशाली 
ढङ्ग से निदिष्ट किया जा सकता है, क्योंकि इस दशा में ही यह सम्भव है कि 
इनका आरम्भ उसी देवता से हुआ हो और उसके वाद ही क्रमशः अन्य देवताओं 
से भी संयुक्त हो गई हों। फिर भी इस सम्बन्ध में यह तथ्य ध्यान में रखना 
आवश्यक है कि कुछ देवता अन्य की अपेक्षा कहीं अधिक सुक्तो में प्रख्यात हैं ।- 
अतः किसी देवता से संयुक्त किसी गुणा की आवृत्ति का मूल्यांकन सापेक्षिक रूप 
से ही करना चाहिये । इसीलिये यदि कोई विशेषण उतनी ही बार “वरुण! 
से सम्बद्ध किया गया हो जितनी बार इन्द्र से, तो यह सर्वथा सम्भव है कि वह 
इस द्वितीय को अपेक्षा प्रथम देवता के चरित्र के लिये ही अधिक अनिवार्य है, 
क्योकि इन्द्र का आवाहन वरुण को अपेक्षा दस-गुने अधिक सुक्तो में किया 
गया है । किसी स्थल-विशेष का प्रमाणा के रूप में महत्त्व, उस सुक्त की 
जिसमें वह आता है, सापेक्षिक प्राचीनता द्वारा भी प्रभावित हो सकता है। 
किसी वाद के स्थल पर सर्वप्रथम आनेवाला एक वक्तव्य किसी पहले की धारणा 
का तो प्रतिनिधित्व कर सकता है, किन्तु यदि कालक्रम की दृष्टि ग्रे यह किसी 
पहले के सूक्त में उसी विषय के किसी कथन से भिन्न है, तब बहुत संम्भव है कि 
यह एक बाद के विकास को ही प्रस्तुत करता हो । इस प्रकार ऋग्वेद” के दशम 
और प्रथम मण्डल के अधिकांश भागों में अन्य मणडलों की अपेक्षा बाद के 
विचार निहित हैं। इसके अतिरिक्त 'सोम पवमान” के साथ केवल नवम मण्डल 
का एक मात्र सम्बन्ध किसी अन्य मण्डल में निहित पुराकथाशास्रीय सामग्री को 
दुसरा ही रूप प्रदान कर सकता है। इसी प्रकार 'विवस्वत्‌' और 'त्रित' को 
यहाँ 'सोम” तैयार करने से एक विशेष रूप में सम्बद्ध किया'गया है ( तु० की० 
88 १८,२३ ) । जहाँ तक ब्राह्मण ग्रन्थों का सम्बन्ध है, उनमें ऐतिहासिक दृष्टि 
से पुरातन घारणायं हूँढ़ने में अत्यधिक सतर्कता रखनी चाहिये, क्योंकि यह 
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समानान्तर स्थलों को प्रमाण के रूप में स्वीकार . करते हुये उनके प्रसङ्ग 
का भी समुचित ध्यान रखना चाहिये । इनका वास्तविक मूल्य बहुधा केवल 
इनके चतुदिक्‌ वातावरण-सम्बन्धी सुक्ष्म और जटिल विचार तथा उन्हें सम्बद्ध 
करनेवाले उन विचार-सहचर्यो द्वारा ही समझा जा सकता है जो उन्हें उनके 
पूर्वं तथा पश्चातु आनेवाले विषयों से सम्बद्ध करते हूं । भारतीय साहित्य के बाद 
के स्वरूप में उपलब्ध पुष्टियों की सहायता से वेदों के अन्तस्साक्ष्य का सतकंता- 
पुवेक मूल्यांकन कर लेने के: पश्चातु उस पर ` और अधिक प्रकाश डालने केः लिये 
उससे निकटतः सम्बन्धित _ईरानियों के पुराकथाशाखत्र का भी अवलोकन करना 
चाहिये । इस प्रकार का तुलनात्मक अध्ययन भारतीय विषयवस्तु द्वारा निष्कृष्ट 


परिणामों की पुष्टि कर सकता है; अथवा जब भारतीय प्रमाण अनिर्णायक हो. 


` तो क्या प्राचीन है और क्या अर्वाचीन यह निश्चित करने, या वेदिक धारणाओं के 
सम्बन्ध में अपेक्षतया अधिक निश्चितता प्राप्त करने के लिये भी, यह तुलना 
सहायक हो सकती है । उदाहरण के लिये, अवेस्ता की सहायता के बिना भित्र' 
देव की मूल प्रकृति के सम्बन्ध में किसी भी प्रकार के निश्चित निष्कर्ष पर पहुंचना 
प्रायः असम्भव होगा । 
तदुपरान्त, अगला चरण तुलनात्मक पुराकथाशास्न से प्राप्त परिणामों का 
यदि सम्भव हो तो, यह जानने के लिये परीक्षण करना चाहिये कि भारोपीय 
काल में भी किस स्थान पर वैदिक परम्परा के चिह वर्तमान हैं और उस परम्परा 
का मूल आशय क्या है। अन्त में, जब "यह निश्चित करना भी आवश्यक हो 
कि मानव-विकास के अपेक्षाकृत अधिक प्राचीन स्तर के कौन-कौन से तत्त्व 
अब भी वर्तमान हैं, तब मानव-जातिविज्ञान के सिंद्धान्तों की भी उपेक्षा नहीं 
की जा सकती । वेदों की परिधि के बाहर के ऐसे सभी प्रमाणों का उपयोग एक 
तो यह मान लेने की, कि विभिन्न पुराकथाशासत्रीय तच्वों का आरम्भ विशुद्ध रूप से 
भारतीय ही है, अथवा भारोपीय काल को सभी पुराकथाशास्रीय विचारधाराओं 
का प्रारम्भिक स्रोत मान लेने की धारणा के विरुद्ध स्वयं एक प्रकार का सुरक्षा 
त्मक आधार प्रस्तुत करता है। उक्त बाद का दृष्टिकोण तो सत्य से उतत्ता ही 
दूर है जितना यह विचार कि आर्य-वोलियों के आरम्भ का प्रतिनिधित्व केवल 


भारोपीय भाषा ही करती है। 
औल्डेनबर्ग : त्सो० गे० ४९,१७३ -- *पिञ्चल : वेदिशे स्ट्ूडियन ३०४।- 
(६ ~ 3ब्ळूमफील्ड : त्सो० गे० ४८, ५४२ -- हॉ० ४० ५१ -- ^तु०, 
की०, औ० वे० 7; आर्नोल्ड : कु० त्सी० ३४, २९७, २४४; हॉपकिन्स : ज० 
अ० ओ० सो० १७, २३-९२ -- 'हॉ० ३० १८३, १९४; ओडर 3 वी० मौ० 
. ९, १२० -- *औ० वे० २६-३३ | तु० की० 5० ऋ०; हिलेब्रान्ट : वेद्‌ 
. इन्टरभ्रिटेशन, ब्रेस्ला, १९४ ) 
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१२ वेदिक माइथौळोजी 
§ ५, अवेस्ता ओर वेदिक पुराकथाशास्त्रः-हम यह देख चुके हैं कि 
वैदिक पुराकथाशास्त्र का विद्यार्थी अवेस्ता के प्रमाणों की भी उपेक्षा नहींकर सकता । 
चाक्य-तिन्यास, शब्दावली, भाषा-शैली, छन्दयोजना, और सामान्य काव्यात्मक 
शेली की दृष्टि से भी वेदिक भाषा तथा अवेस्ता की प्राचीनतम भाषा में इतना 
अधिक साम्य है कि अवेस्ता के पूरे के पूरे इलोकों का वेदिक माषा में इस 
प्रकार शब्दशः अनुवाद किया जा सकता है कि उसके अनूदित मन्त्र केवल 
रचना की हृष्टि से ही शुद्ध नहीं होंगे वरन्‌ उनका काव्यात्मक स्वरूप भी समान 
होगा ।* परन्तु पुराकथाशास्र के क्षेत्र में यह साम्य कहीं भी इतना अधिक 
नहीं है ह श धा ला ने हान घामिक सुधारों ने ईरान की पुराकथाशाख्रीय धारणाओं 
` में पर्याप्त स्थानान्तरण और रूपान्तरण ला दिया है। अतः यदि हमारे पास 
उतना प्राचीन ही अवेस्ता साहित्य भी होता जितना ऋग्वेद है, तब यह समानता 
इस दिशा में भी अपेक्षाकृत कहीं अधिक रही होती । फिर भी, यहाँ संस्कृति की 
अपेक्षा पुराकथाशाज्त्र में विवरण-सम्बन्धी समानताओं का आश्वयेजनक आधिक्य 
है । संस्कारों से सम्बन्धित इस प्रकार के अनेक समान शब्दों में से यहाँ केवल कुछ 
का ही उल्लेख पर्याप्त है। वेदिक और अवेस्ता के समान शब्द क्रमशः इस प्रकार 
हैं: वेदिक “यज्ञ! = अवेस्तन 'यस्न' ( यज्ञ); होतृ = जओोतर ( पुरोहित ); 
अथर्वन्‌ = आाश्रवंन्‌ ( अम्ि-पुरोहित ); ऋत अब ( रीति, संस्कार ); और 
सर्वोपरि 'सोम' = हओम ( सोम-पोधों का मादक रस ), जो दोनों ही संस्कृतियों 
में तपंण के लिये प्रमुख रूप. से अपित किया जाता था। सोम निचोड़ कर 
निकाला और छनने से छान कर परिष्कृत किया जाता था; इसमें दूध मिश्रित 
किया जाता था, और इसे पर्वतों पर उगनेवाला तथा पौधों का अधिपति . कहा 
जाता था, जिसे एक अथवा अनेक गरुड पक्षी नीचे लाते थे ( तु® की० § ३७) । 
पुराकथाशाञ्न में उपलब्ध इन्हीं प्रमुख समानताओं से ही यहाँ हमारा प्रयोजन 
है। दोनों ही धर्मों में 'असुर' = 'अहुर' शब्द ऐसे सर्वोच्च देवताओं के लिये प्रयुक्त 
` इमा है जिनकी दोनों ही धर्मों में प्रतापी राजाओं के रूप में कल्पना है, जिनके 
रथ तीव्रगामी अश्चों द्वारा आकाश मागं में खींचे जानेवाले कहे गये हैं, और जिन्हें 
चरित्र की दृष्टि से उदार तथा छल और अनैतिक प्रवृत्तियों से सर्वथा मुक्त कहा 
गया है । ईरानी और भारतीय दोनों, यद्यपि अमि' और 'आतर्‌' जैसे दो भिन्न 
. नामों से किन्तु अभि की ही उपासना करते थे। बहुधा तो नहीं ', परन्तु फिर भी जल 
. अथवा 'आपः'='आपो' का दोनों हो! आवाइन करते थे। वैदिक 'मित्र' ही 
अवेस्ता “देव 'मिश्र” है । आदित्य भग’ और 'बघ' देवताओं मात्र का अर्थे 
रखने की दृष्टि से समान हैं वायु ही 'वयु' ( वायु का एक प्रतिभाशाली देवता ) 
है। अपां नपातु ( जल का पुत्र ) = अपाम्‌ = गन्दरेव', और 


: नपादू। “गन्धर्वे : 
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'कृशानु' = केरेशानि', यह दोनों ही सोम = हओम से सम्बद्ध दिव्य प्राणी हैं। 
'त्रित आप्त्य' के ही समान 'श्रित' और आश्व्य' नामक दो पौराणिक व्यक्तित्व 
हैं, और $न्द्र वृत्रहन्‌” के समान ही देत्य इन्द्र तथा विजय प्राप्त करने की प्रतिभा 
से सम्पन्न विरेश्रभ' हैं । 'विवस्वत्‌' के पुत्र और मृतकों के शासक “यम”, वस्तुतः 
'विवणह्यन्त्‌’ के पुत्र और स्वगं के शासक 'यिम' के समान हैं। यद्यपि नाम की 
दृष्टि से नहीं, तथापि चरित्र की दृष्टि से वरुण” देव के ही समानान्तर 'अहुरमञ्द' 
( बुद्धिमान्‌ दिव्यात्मा ) आते हैं । दोनों ही धर्मों में दुष्टात्माओं के वाचक शब्द 
“दुह्‌ = (ुज” और 'यातु' में भी समानता है।? ' 


१गी० कु० फा०, भाग १, १० १, में बार्थोढोमाइ -- #स्पीगेल : डी० पी०, 
१० १५५ -- रस्पीगेल : ३० पु० २२५-३३; मुष्पे : डी० मा० 7, ८६-९७; 
औ० वे० २६-३३ ; हॉ० ३० १६७-८ । 


§ ६. तुलनात्मक पुराकथाशास्र /--भारोपीय काल के सम्बन्ध में हमारे 
सम्मुख निश्चित आवार अपेक्षाकृत कहीं कम हैं। अनुसन्धान के प्रथम उत्साह 
में किये गये और सामान्यतया स्वीकृत नामों के अनेक समीकरण भाज अस्वीकृत 
कर दिये गये हैं और उनमें से बहुत थोड़े से ही ऐसे शेष हैं जो स्थायी आधार 
पर टिके हुये हैं। दयौस = ञ्यूस ( यूनानी 2८४५ ) ही केवल एक मात्र ऐसा 
समीकरण है जिसे सन्देह की सीमा से परे'कहा जा सकता है। दरुण = 
युरेनस ( यूनानी 0४2०००४ ) भी यद्यपि उच्चारणात्मक कठिनाई प्रस्तुत करता है 
तथापि सम्भव प्रतीत होता है। वर्षा का देवता 'पर्जन्य', अर्थं की हृष्टि से 
लिथुआनिया के मेघ-गर्जन के देवता 'पकुनस' के बहुत कुछ समान है, किन्तु 
यहाँ उचारणात्मक आपत्तियां और भी अधिक हैं । "भग” का नाम स्लेवोनिक 
'बोगु और परियन 'बघ' के समतुल्य है, परन्तु बाद के इन दोनों शब्दों का 
अर्थ केवल 'देवता' होने के कारण भारोपीय शब्द किसी एक देवता का चोतक 
नहीं रहा हो सकता। यद्यपि उषस्‌? का नाम मूलतः 'आरोरा और होस” 
( यूनानी 'छ४ ) का सजातीय है तथापि देवी के रूप में “उषस्‌ की उपासना 
विशेषतः एक भारतीय विकास है। भारोपीय परिवार की विभिन्न शाखाओं के 
'मेघ-गर्जेन के देवताओं की पुराकथाशासत्रीय चारित्रिक विशेषताओं में समानता 
के कारण यह निष्कर्ष निकाला गया है कि एक समान नाम की अनुपस्थिति में 
भी भारोपीय काल में किसी गर्जन-देवता का अस्तित्व था । केवल चारित्रिक 
समानता पर आधारित दो एक अन्य समीकरण भी मिलते हैं जो असम्भव नहीं 
प्रतीत होते॥ ऐसे उच्चतर देवताओं की कल्पना भी, जिनकी प्रकृति प्रकाश 
( श/ दिव्‌, चमकना ) और स्वर्ग ( दिव्‌) से सम्बद्ध थी, भारोपीय काल में 
उत्पन्न हो चुकी थी, ऐसा एक समान नाम 'देवोस्‌” ( संस्कृत देव-स, लिथु० 
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देव-स, लेटिन द्यूस ) अथवा देवता द्वारा व्यक्त होता है। माता के रूप में पृथ्वी 
( वेदिक तथा यूनानी, दोनों ही पुराकथाशास्र में उपलब्ध ), और पिता के रूप में 
आकाश (संस्कृत '्यौष्‌-पितर्‌”; यूनानी “ज्यू पातेर' 2४५ #८ ०; लेटिन 'जुपीटर’) 
की धारणा अपेक्षाकृत अधिक प्राचीन प्रतीत होती है, क्योंकि सार्वभौमिक 
माता-पिता के रूप में पृथ्वी और आकाश से चीन तथा न्युजीलेणड के पुरा- 
कथाझास्न परिचित हैं, साथ हो इन्हें मिस्र में भी ढूँढा जा सकता है। 

अभिचारीय संस्कारों का प्रचलन और निर्जीव पदार्थो की उपासना-प्रणाली की 
वेदों में भी उपस्थित निःसन्देह, मानव-जाति के मानसिक विकास के आरस्भिक 
स्तर की भाँति ही, प्राचीन काल से प्राप्त हुई है, यद्यपि आर्य विजेताओं पर 


ˆ - भारत के पुरातन आदिवांसियों क! भी कुछ प्रभाव पड़ा होने की सम्भावना को 


सवंथा अस्वीकृत नहीं किया जा सकता । 


*ग्रुप्पे : 3० पु० 7, ९७-१२१ ; औ० वे० ३३-८; हॉ० इ० १६८-९ -- 
टेलर : प्रिभिटिव . कल्चर, 7, ३२६; लेङ्ग : एनसाइछोपीडिया ब्रिटानिका, 
पू० १५०-१, में “माइथौलोजी?। 


२--जगत्‌ और उसकी रूछिसम्बन्धी वैदिक धारणायें 
उ | 


६७. सृष्टिनियममीमांसा :-जिस मञ्च पर देवों के क्रिया-कलाप अभिनीत 
होते हैं उस विश्व॒ को वेदिक कवि तीन भागों? में विभक्त मानते हैं, 
यथा : पृथ्वी, अन्तरिक्ष ( या वायुमण्डल ) और स्वर्गे ।` पृथ्वी से ऊपर स्थित 
समस्त स्थान के रूप में आकाश तथा पृथ्वी मिलकर सम्पूर्ण विश्व का निर्माण 
करते हैं, जिसके अन्तर्गत आकाश तथा पाताल लोक आते हैं । आकाश के 
उचस्थ भाग ( 'नाक' ) को ही वह सीमा माना गया है जो हृष्ट आकाश लोक 
तथा अहृष्ट या तृतीय स्वर्गलोक को विभाजित करती है । यह स्वर्गलोक प्रकाश 
का आवास तथा देवों के रहने का स्थान है । स्वगे, अन्तरिक्ष और पृथ्वी, तीनों 
ही मिलकर ऋग्वेद में सुपरिचित त्रयी का निर्माण करते हैं जिनकी स्पष्टतः 
अथवा उपलक्षित रूप में निरन्तर चर्चा मिलती है ( ८, १०९. ९०९ इत्यादि ) । 
सौर घटताय जो आकाश के चरम स्थान पर घटित होती हुई प्रतीत होती हैं 
उन्हें स्वर्ग में होनेवाली कहा. गया है, जब कि विद्युत्‌, वर्षा, और पवन, अन्तरिक्ष 

में स्थित हैं। किन्तु जब स्वर्ग पृथ्वी से ऊपर के सम्पूर्णं स्थान का द्योतक है 
तब उक्त दोनों वर्गों की घटनाओं को वहीं ( स्वर्ग में ) घटित होनेवाली बताया 
गयो है। अथर्ववेद के एक स्थल ( ४, १४२ = वाजसनेयि संहिता १७, ६७ ) 


पर “आकाश? का “ 
का त P री Kanya Maha पकी यी विकास शोक 
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बीच में आता है और इस प्रकार यह एक चतुर्थ भाग का द्योतक-है | इन 
तीनों लोकों के उप-विभाजन भी किये गये हैं । इसीलिये तीन पृथ्वी, तीन 
अन्तरिक्ष और तीन स्वर्ग का अक्सर' उल्लेख है; अथवा जब विश्व-को दो 
मर्घेकों से निर्मित माना गया है उस दशा में छः संसारों अथवा स्थानों (रजांसि) 
की चर्चा है। यह उपविशाजन संभवतः "पृथिवी! ( १, १०८१-११; ७, 
१०४११ )” शब्द के बहुवचन में तीन संसारों के वाचक के रूप में ( ठीक उसी 
प्रकार जेसे युगल “पितरौ” अर्थात 'दो पिता”, नियमित रूप से 'पिता' और 'माता' 
का द्योतक है) एक शिथिल से प्रयोग द्वारा ही आरम्भ हुआ प्रतीत होता है । 
पृथ्वी को, भुमि', 'क्षम', क्षा’, गमा”, 'मही” ( महाश ), "पृथिवी अथंवा 

'उर्वी' ( चौड़ी ), 'उत्ताना' ( विस्तृत ), ‘अपारा’ ( असीम ), अथवा ( ऊध्वलोक " 
के विपरीत यह स्थान) 'इदम' ( १, २२१०. १५४१-3 ) आदि विभिन्न नामों से - 
सम्बोधित किया गया है । 


पृथ्वी को महासागर से घिरी हुई मएडलाकार मानने की धारणा संहिताओं 
में नहीं मिलती । किन्तु इसे स्वाभाविक रूप से वृत्ताकार माना जाता था 
जिसकी पहिये से तुलना की गई है ( १०, ८९४) । शतपथ ब्राह्मणा में तो 
इसे स्पष्ट रूप से वृत्ताकार ( परिमण्डल ) कहा गया है। _ 

बार दिशाओं का ऋग्वेद में एक क्रिया-विशेषणात्मक खूप में ( ७,७२०; 
१०, ३६११. ४२११ ) और अथर्ववेद में सत्तावाचक के रूप में (अथवंवेद १५, २१ 
और बाद ) उल्लेख है । अतः “चार क्षेत्रों” ( प्रादिशः ) की भी चर्चा मिलती है 
(१०, १९°) और इस शब्द का सम्पूर्ण पृथ्वी के पर्यायवाची के रूप में भी प्रयोग 
हुआ है ( १, १६४९ ) | इसी प्रसंग में पृथ्वी के 'चतुर्भृष्ट' ( १०, ५८३ ) अर्थात्‌ 
“चार दिकूविन्दुओं वाली होने का वर्णान है । कभी-कभी पाँच दिकविन्दुओ का भी 
उल्लेख है ( ९, ८६१; अथववेद ३, २४३ इत्यादि ), जिस दशा में मध्य का 
चह भाग जहाँ गायक खड़ा होता है ( १०, ४२१ ) पञ्चम विन्दु का द्योतक है । 
अथर्ववेद छः ( इसमें एक “शिरोविन्दु भी सम्मिलित कर दिया गया है ) और 
कभी-कभी सात दिकविन्दुओं तक का उल्लेख करता है।* ऋगवेद (९, ११४१; 
१, २२१) में उल्लिखित पृथ्वी के सात देशों ( दिशः ) और सात स्थानों (धाम ) 
से भी इन्हीं सात दिकूविन्दुओं का ही अर्थ हो सकता है । 


स्वगे अथवा 'दिव्‌’ को बहुधा व्योमन्‌ ( आकाश ) अथवा प्रकाश से परिप 
प्रदीप्त स्थात “रोचन” ( 'दिव्‌' सहित अथवा उसके बिना ) भी कहा गया है। 
नाक” ( आकाशमण्डल ) के अतिरिक्त आक्राशीय विभाजन के लिये प्रयुक्त 
शब्द इस प्रकार हैं: “सानु' ( शीर्ष ), विष्टप्‌ ( सतह ), पृष्ठ ( गिरिपृष्ठ ) 
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और साथ ही साथ, यौगिक व्याहृतियाँ “नाकस्य पृष्ठ! ( १, १२५%, तु० की० 
३, २१२ ) और “नाक का शीर्ष” ( ८, ९२२ )२। .'स्वर्ग के प्रदीम स्थान में एक 
तीसरे पृष्ठ” तक का भी. उल्लेख है ( ९, ८६° ) | जब तीन स्वगो का विभेद 
स्पष्ट किया गया है तब उन्हें तीन प्रदी स्थानोंवाला ( तरि-रोचना ) कहा 
गया है, जिसमें से एक उच्चतम ( उत्तम ), एक मध्य में स्थित, और एक निम्न, 
का स्पष्ट निर्देश है ( ५, ६०६ ) । उच्चतम को 'उत्तर' और "पायं? भी कहा 
गया है ( ४, २६६; ६, ४०५ ) | इस प्रथम अथवा उच्चतम स्वगं ( अक्सर 'परमे 
रोचने’ अथवा “व्योमन्‌' ) में देवों, पितरों, और सोम के आवास की कल्पना है । 
आकाश मौर पृष्ङ्नी की युगल रूप में मान्यता है, जिन्हें “रोदसी!” क्षोणी” 
- “द्यावापृथिवी’, तथा अन्य (§ ४४) नामों से पुकारा गया है और इन्हें दो अर्धक 
( २, २७११) कहा गया है। अर्ध-गोलाकार आकाश के साथ इस संयोग द्वारा 
पृथ्वी के आकार-परिवत्तंन की धारणा का भी सूत्रपात होता है, जिसके अनुसार 
दोनों ( आकाश और पृथ्वी ) को एक दूसरे की ओर मुँह किये हुए दो विशाल 


चट ( चम्वा oe) ३, ५५९° ) कहा गया है । एक बार घुरों के दोनों किनारों पर 
लगी पहियों से भी इनकी तुलना की गई है ( १०, ८९९ ) । 


पक्षी भी विष्णु के आवास की ऊँचाई तक उड़ कर नहीं जा सकते” 
( १, १५५° ), इस प्रकार के अस्पष्ट वाकूपदों के अतिरिक्त स्वग और पृथ्वी के 
- बीच की दूरी के सम्बन्ध में ऋग्वेद में कोई भी सन्दर्भ नहीं मिलता । किन्तु 
( १०, ८० ) यह कहा गया है कि 'पीले पक्षी ( सूर्य ) के दोनों पंश्ञों को उड़ कर 
स्वर्गे तक पहुंचने में १००० दिनों की यात्रा करनी पड़ती है ।' ऐतरेय ब्राह्मण 
में भी इसी प्रकार की एक धारणा मिलती है जहाँ ( २, १७“ ) यह कहा गया 
है कि "स्वगे लोक यहाँ से इतन्नी दुर है कि एक अश्व को १००० दिनों की ' 
, यात्रा करनी पड़ेगी । एक अन्य ब्राह्मण यह कहता है कि स्वर्ग लोक यहाँ से 
उतनी ही दुर है जितना कि एक के ऊपर दूसरी खड़ी १००० गायें ( पञ्चविंश 
ब्राह्मणा १६,८९; २१,११ ) । 
वायुमण्डल अथवा अन्तरिक्ष कदाचित्‌ ही मूर्तीकरण के योग्य हैं। मेघ 
और कुहरे के देश के रूप में इसे 'रजस्‌” भी कहा गया है जिसके जलमय होने 
का उल्लेख है ( १, १२४५४ तु० की० ५, ८५२ ) | कभी-कभी इसे अन्धकारपुरां 
माना गया है, जिस दशा में इसे 'काला' ( १,३५२-१-९; ८,४३९ ) कहा गया 
है । इसके नि-स्तरीय उपविभाजन का तीन अन्तरिक्षों अथवा 'न्रि-रजांसि' 
(४, ५३ ५, ६९१) के रूप में उल्लेख है। फिर, इन तीनों में से उच्चतम को 
उत्तम” (९, २२१), 'परम” (३, ३०९) अथवा “तृतीय” (९, ७४०; १०, ४५३; 
, १२३८) कहा गया है, जहाँ जल और सोम रहूते हैं तथा अलौकिक “अभि 
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उत्पन्न होती है । इन उपविभाजनों में से दो निचले अन्तरिक्ष तो हम लोगों के 
प्रत्यक्षीकरण की सीमा के अन्तर्गत हैं किन्तु तृतीय स्वयं विष्णु का क्षेत्र है 
( ७,९९१; तु० की० १,१५५० ) । यह अन्तिम, सम्भत्रतः वही “रहस्यमय 
अन्तरिक्ष प्रतीत होता है जिसका अन्यत्र ( १०,१०५०) भी उल्लेख है। 
अन्तरिक्ष का द्विस्तरीय उप-विभाजन अपेक्षाकृत अधिक मिलता है। इस 
दशा में निचले (उपर' अथवा पार्थिव”) का, स्वर्गरूपी ('दिव्यम्‌' अथवा 'दिव',) 
अन्तरिक्ष से, विभेद किया गया है ( १, ६२% ४, ५३३ ) । चाहे द्विस्तरीय 
अथवा त्रिस्तरीय, दोनों ही विभाजनों में द्युलोक ( दिवू ) के साथ संलम होने के 
रूप में, उच्चतम स्तर का अक्सर आकाश के ही विशिष्ठ आशय के पर्याय के 
रूप में एक शिथिल-सा प्रयोग हुआ है। ऐसे विषयों के सम्बन्ध में विभिन्न 
कवियों, अथवा एक ही कवि की विभिन्न उक्तियो में सर्वथा निश्चितता अथवा 
संगति की आशा करना बहुत तर्क संगत नहीं है। 


विश्व के त्रि-स्तरीय विभाजन में अन्तरिक्ष के पृथ्वी के ऊपर स्थित होने के 
कारण उसके उपविभाजन भी, चाहे दो हों अथवा तीन, स्वाभाविक रूप से 
पृथ्वी से ऊपर ही स्थित माने गये हैं; कम से कम एक मन्त्र ( १, ८१०, 
तु० की० ९०४ ) तो स्पष्टतः यह व्यक्त करता है कि पार्थिव क्षेत्र की ऐसी 
ही स्थिति है । फिर भी ऋग्वेद के तीन स्थल ( ६, ९१ ; ७, ८०१ ; ५, ८१४ ) 
इस विचार की पुष्टि करते हुये माने गये हैं कि रात्रि के समय सूर्य के पथ का 
औचित्य सिद्ध करने के लिये निचले अन्तरिक्ष की स्थिति पृथ्वी के नीचे मानी 
गई है। इन तीनों में से सबसे कम अनिश्चित स्थल ( ५, ८५१४ ) इस आशय 
का है कि सवितृ' ( सूर्य ) रात्रि को दोनों ही ओर ( उभयतः ) व्याप्त करता 
है। फिर भी यहाँ इसके अतिरिक्त कुछ अन्य अर्थ नहीं हो सकता कि रात्रि 
वस्तुतः सूर्यास्त और सूर्योदय की सीमाओं से आबद्धं है। अस्तु, ऐतरेय ब्राह्मण 
( ३, ४४ ) में रात्रि के समय सूर्य के पथ के सम्बन्ध में ऐसा दृष्टिकोण व्यक्त 
किया गया है कि यह प्रकाशमय ग्रह रात्रि में उध्वंमुख होकर चमकता है, 
जब कि दिन में चमकने के लिये यह: घुम कर अधोमुख हो जाता है.। इसी 
प्रकार की धारणा ऋग्वेद के इन वक्तव्यों का भी औचित्य सिद्ध कर सकती 
है कि “सूर्यं के अश्व जिस प्रकाश को खींचते हैं वह कभी उज्ज्वल और कभी 
अन्धकारमय ( १, ११५९ ) होता है”, अथवा 'पूर्वे दिशा की ओर सूर्य 
के साथ जो “रजस्‌' रहता है वह उस प्रकाश से भिन्न होता है जिसके. 
साथ सूर्य का उदय होता है ( १०, ३७३ ) | 

सूयं द्वारा पृथ्वी के नीचे से गमन करने का कोई प्रत्यक्ष सन्दर्भ न होने के 
कारण सम्भावनाये इसी दृष्टिकोण का समर्थन करती प्रतीत होती हैं कि यह 
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प्रकाशमान ग्रह पूर्व की और उसी मागे सें लौट आता है जिस मार्ग से वह 

गया था, और अपनी इस लौटती यात्रा में वह सर्वथा अन्धकारमय हो जाता 
है। तारे दिन के समय बया हो जाते हैं इस सम्बन्ध में सन्देह तो व्यक्त किया 
गया है ( १, २४” ) किन्तु कोई अनुमान करने का प्रयास नहीं किया गया है । 


दिव्य जल के आवास के रूप में अन्तरिक्ष को अक्सर एक 'समुद्र' भी 
कहा गया है। यह विचार पृथ्वी के साथ इस दृष्टिकोण से समान्वित हो 
जाता है कि इसमें ( अन्तरिक्ष में) भी .पर्वत ( १, ३२२ इत्यादि ) और 
“सात धारायं” है जो अकाल के दैत्य के साथ संघर्ष हो जाने की दशा में वहाँ 
बहती हैं (१, ३२५५ इत्यादि )। इसीलिये स्पष्टलप से इस समानता के 
कारण ऋग्वेद में 'पर्वेत' शब्द मेघो का वाचक है, और इस लाक्षणिक 
आशय में सामान्यतया पर्याप्त स्पष्टता भी है। इसके अतिरिक्त 'अद्रि' ( चट्टान ) 
शब्द का भी पुराकथाशास्रीय आशय में इन्द्र तथा अन्य देवों* द्वारा मुक्त की 
गई गायों कों परिवेष्टित रखने के रूप में नित्य ही 'मेघ” के लिये प्रयोग हुआ है । 

जल से परिपूर्ण होने के रूप में, शने:-शने: चलते और गर्जन करते हुये 
वर्षा के मेघों काः एक विचित्र प्रकार से ऐसी गार्यो'” के रूप पशुत्वारीपण किया 
गया है जिसका दूध वर्षा का जल है। 


प्रकृति में व्यास जगद्विषयक रीति अथवा नियम को “ऋत”*? के नाम से 
स्वीकार किया गया है और इसे उच्चतम देवताओं के अभिभ्रावकत्व या संरक्षकत्व 
में संचालित माना गया है। नेतिक क्षेत्र में यही शब्द 'सत्य' और उचित” का 
व्यंजक है और धामिक में 'यज्ञ' अथवा 'संस्कार' का । 


3 तेथ: त्सी० गे० ६, ६८ -- तु० की० स्पीगेल : डी० पौ० ११२; 
के० ऋ० ३४, नोट ११८ -- हॉपकिन्स : अ० फा० ४, १८९ -- बौलेनसेन : 
त्सी० गे० ४१, ४९४ -- *इडलमफौल्ड : अ० फा० १२, ४३२ -- ध्तु० की० 
वेबर : इण्डिशे स्ट्ूडियन १०, ३५८-६४ - त्सिमरः आरिरिण्डिशे लेबेन 
३५७-९ --- हे० गौ० १७८; डेव््रक : त्सी० वो० १८६५, पू० २८५-५ 
न" कुन: हें० गौ० १८७; त्सौ० मा० ३, ३७८ -- ग्रासमैन : व० ऋ०, 
च० स्था० पर “गो”; वेबर्‌: वे० बी० १८९४, पू० १३ -- ""लुडविग : रि० 
फि० बे०, १० १५; छइविग : ऋग्वेद का अनुवाद ३, २८४-५ ; ह्वारलेज़ 
ज० ए० ( १८७८), ११, १०५-६; डमेस्टेरर : औ० आ० १३-४ 3 
मेक्स मूलर : ओ० रि० १९८, २४३ ; के० ऋ० २८ ; वर्गेन : ल० रि० वे० 
३, २२० ; वालिस : कॉ० ऋ० ५९१-७. १०० ; स्पीगेल : डी० पी० १२९; 
आऔ० वे० १९६-२०१ ; जैक्सन : ट्रा० का० २, ७४। 


ब्रुस : ज० ए० सो १८६२, ए० ३२१ और वाद, में “वेदिक कन्सेपदान्स 
ऑफ़ दैन १११-१७ 
दि अर्थ ti Panini Kanya Ma, Co हल 
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८. जगत्सृष्टिमीमाँसा १९ 
§ ८. जगत्वृश्मीमांसा : ~जगस्सृष्टिमीमांसा विषयक ऋग्वेदिक पुराकथा- 
शास्त्र ऐसे दो सिद्धान्तो के बीच परिवर्तित होता रहता है जो एक दूसरे से सर्वथा 
स्वतंत्र नहीं, वरच्‌ कभी-कभी तो दोनों एक ही मंत्र में साथ-साथ सम्मिलित 
रूप से मिलते हैं । इनमें से एक सिद्धान्त विश्व की उत्पत्ति को यान्त्रिक प्रक्रिया का 

परिणाम मानता है, अर्थात्‌ इसे किसी बढ़ई या यंत्र-नियोजक की कृति मानता . 
है; और दूसरा जगत को प्राकृतिक उडव का परिणाम समझता है। 


जगत्‌ के निर्माण का वर्णन करते समय ऋग्वेद के कविगण इसके लिये 
अक्सर विभिन्न विवरणों सहित भवन के रूपको का प्रयोग करते हैं । मापन-क्रिया 
का नित्य ही उल्लेख है। उदाहरण के लिये, इन्द्र ने छः प्रदेशों को मापा 
और पृथ्वी के विस्तृत भूभाग तथा स्वर्ग के उच्च शिखर का निर्माण किया 
( ६, ४७०४) । विष्णु ने पार्थिव स्थानों को मापा और ऊँचाई पर आवास 
को दृढ़ किया ( १, १५४१ )। मापने का यन्त्र, जिसका कभी-कभी उल्लेख 
है ( २, १५३; ३, ३८३ ), सूर्य है, और इसी ( सूर्य रूपी ) यंत्र से वरुण मापने 
का कार्य करते हैं (५, ८५५० )। पितरों ने दोनों लोकों को, मापने के 
उपकरण से मापा और उन्हें विस्तृत किया ( ३, ३८१ तु० की० १, १९०१ )। 
स्वभावतः, यह मापना सामने अथवा पूर्व से आरम्भ होता था। इस 
प्रकार इन्द्र ने मानों एक गृह को सामने से मापा (२, १५१, तु० की» 
७, ९९१ )। पृथ्वी के विस्तारण का विचार भी इसी धारणा से सम्बद्ध है, और 
अभि, इन्द्र, मरुहृण, तथा अन्य लोगों को भी, यह कार्य, करने का श्रेय दिया गया 
है । यतः ला भ थे, अतः एक या दो बार 'सालू' x 
की लकड़ी को इसके निर्माण का उपादान बताया, गया है। इस प्रकार कवि 
यह पूछता है कि : 'वह कौन सी लकड़ी थी--कौन सा वृक्ष, जिसके उपादान 
से इन लोगों ने आकाश-पृथ्वी का निर्माण किया था ?” ( १०, ३१०= १०, 
८१९ ) । एक ब्राह्मण ग्रन्थ में इस प्रश्न का यह उत्तर दिया गया है किं ब्रह्मा ही 
वह लकड़ी और वृक्ष था ( तैत्तिरीय ब्राह्मण २, ८, ९९ )। स्वर्ग और पृथ्वी 
को बहुधा स्तम्भों ( 'स्कम्भ' अथवा “स्कम्भन' ) पर टिका ( 'स्कभ्‌' अथवा 
“स्तभ्‌’ ) बताया गया है, किन्तु आकाश को स्थूण-विहीन कहा गया है 
(२, १५; ४, ५६३; १०, १४९१ ) और इस स्थिति में भी इसका कभी न गिरना 
आश्चयं है का विषय ( ५, २९४; ६, १७०; ८, ४५४) । द्वारा के चौखट-बाज़ू 
को “आता?” कहा गया है; और आकाश रूपी इसी प्रकार के चौकठे में इन्द्र ने वायु 
को स्थापित किया ( १, ५६? )। विश्व-गृह का द्वार पुर्व दिशारूपी तोरण माना 
गया है जिसमें से होकर प्रातःकालीन प्रकाश प्रवेश करता है ( १, ११३४; ४, ५१९; 
५, ४५१ )। कभी-कभी नींव की स्थापना का भी वर्णन मिलता है। इस प्रकार 
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यह कहा गया है कि पृथ्वी को सवितृ ने बन्धनों से हढ़ किया ( १०, १४९१ ); 

विष्णु ने इसे खूँटों से हढ़ किया ( ७, ९९१ ); और बृहस्पति इसके किनारों को 
आश्रय देकर स्तम्भित किये हुये हैं ( ४, ५०१, तु० की० १०, ८९१ ) । जगत 
का सृजम करनेवाले लोग या तो सामान्यतः समस्त देव-जाति अथवा अलग अलग 
विभिन्न देव ही हैं; किन्तु जहाँ निर्माण कें किसी स्थल पर किसी प्रकार की 
विशेषज्ञता की आवश्यकता प्रतीत हुई है, वहाँ दिव्य काष्ठ-तक्षक 'खष्टर' अथवा 
“ऋम्रुस' के कार्यकुशल हाथों का उल्लेख है। इन लोगों को सृष्टि के लिये प्रेरित 
करनेवाले उद्देश्यों के सम्बन्ध में कदाचित ही कुछ कहा गया है; किन्तु जिस प्रकार 
मनुष्य रहने के सिये गृह-निर्माण करता है, उसी प्रकार कम से कम विष्णु के 
लिये इतना उल्लेख है कि उन्होंने मनुष्यों के आवास के लिये ही लोकों को मापा 
और उनका प्रसार किया था ( ६, ४९१३, ६९५, तु० की० १, १५५९ ) । 


पितृत्व भाव को विश्व सृष्टि का माघ्यम मानने की धारणा का, जो मुख्यतः 
उषाकाल में सूर्यं के जन्म लेने, और अवर्षण के पश्चात वर्षा होनें से सम्बन्धित 
है, ऋग्वेद में तीन प्रधान प्रयोग मिलता है। प्रथम प्रयोग तो कालवाचक है, 
जिसमें कालगत प्राथमिकता का विचार निहित है; अर्थात किसी घटना 
के पहले की घटना को ही उसका पूर्वज ( माता-पिता) मान लिया गया 
है। इस प्रकार, उषा ही सूयं और प्रातःकालोन यज्ञ की जनक (जन्‌) 
है ( ७,७८३), जब कि स्वयं उषा रात्रि द्वारा जनित बताई गई है 
( १,१२३" )। कालान्तर में हृष्ट्रिकोण-परिवरत्तन हो जाने के कारण इस 
प्रकार के सम्बन्धों में स्वभावतः कुछ विरोधाभास भी उत्पन्न हो गया है 
( तु० की०, पृ० ४८ )। इसीलिये, जब 'उषा” के उदय का कारण पितरों का 
यज्ञ बताया गया है, तब भी इस प्राथमिकता की धारणा के आधार पर ही इस 
उक्ति की व्याख्या हो सकती है । दूसरे प्रयोग में अक्सर एक स्थानीयकरण की 
घारणा मिलती है। अर्थात्‌ ऐसे स्थान को, जिसमें कोई वस्तु रक्खी हो 
अथवा जिसमें से वह उत्पन्न हुई हो, उसे ही उस वस्तु का पिता या 
माता कहा गया है। इस प्रयोग के उदाहरण सर्वथा लक्षणात्मक वक्तव्यों 
में ही प्रस्तुत हुये हैं । इस प्रकार, तरकस को वाणों का पिता कहा गया है 
( ६७५० ); अथवा सूर्यं के श्वेत अश्वों को उनके ( सूर्य के ) रथ की पुत्रियाँ 
बताया गया है ( १,५०१)? पितृत्व सम्बन्धी यह स्थानीय विचार विशेषतः 
आकाश और पृथ्वी से सम्बन्धित है । . द्यौस्‌' के मूर्तीकरण में पितृत्व की 
धारण एक प्रमुख विशेषता है ( देखिये | ११), और उषा को नित्य ही 
आकाश की पुत्री” कहा गया है। इसी प्रकार पृथ्वी, जो अपने विस्तृत 
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इत्यादि )। फिर भी आकाश और पृथ्वी दोनों ही अपेक्षाकृत अधिकतर 
'विश्व-माता-पिता' के युगल जोड़े के रूप में ही प्रस्तुत किये गये हैं। यह 
धारणा मुख्यतः इस प्रत्यक्ष तथ्य से ही विकसित हुई प्रतीत होती है कि 
जल और प्रकाश द्वारा आकाश पृथ्वी को उर्वर बनाता है। साथ ही इस 
बात से इस धारणाका और भी विकास हुआ है कि दोनो ही क्रमशः 
वर्षा और वनस्पतियों द्वारा जीवित प्राणियों को खाद्यपदार्थ प्रदान: करते हैं । 
यह दोनों एक विशेष रूप में देवों के भी पिता-माता कहे गये हैं ($ ४४ )। 
यतः अक्सर देवों को आकाश और पृथ्वी का निर्माता कहा गया है, अतः 
इस प्रकार हमें वैदिक कवियों का यह द्विधात्मक विचर मिलता है कि पुत्रों ने 
स्वयं अपने माता-पिता को ही उत्पन्न किया। उदाहरण के लिये यह कहा. 
गया है कि इन्द्र ने अपने: शरीर से ही अपने माता और पिता को उत्पन्न 
किया था ( १,१५९२; १०,५४३.) । पुनः वर्षा का मेघ गाय के रूप-में विद्युत 
रूपी बछड़े की माता है; अथवा आकाशीय जल.को अन्तरिक्षीय-अझि .का 
भ्रूण धारण. किये हुये इसकी (अभि की ) माता कहा. गया है, क्योंकि अभि 
देव का एक रूप 'जल का पुत्र' भी है (§ २४ )। अथर्ववेद (१,१३१, त० 
की० २६२ और ऋग्वेद १०,१४२२ ) में विद्युत के एक नाम के लिये 'उच्चता 
से नीचे झुके हुये का पुत्र” भी आता है। तीसरे प्रयोग सें पितृत्व की धारणा 
एक जातिगत दृष्टिकोण द्वारा उत्पन्न होती है। अर्थात्‌ जो किसी सम्रह_का 
प्रधान अथवा सर्वंप्रमुख सदस्य है वही उस समूह का पिता बना दिया गया 
हैं । इस प्रकार, वायु हो अंझावात-देवों का पिता है ( १,१३४ ); रुद्र ही 
मरुतों अथवा रुद्रों का पिता है; सोम ही पौधों का पिता है; जब कि सरस्वती 
ही नदियों की माता हे। . 
इनके अतिरिक्त ऋग्वेद में पितृत्वात्मक धारणा सम्बन्धी दो अन्य अपेक्षाकृत 
कम महत्त्वपूर्ण प्रयोग भी मिलते हैं। जेसा कि सेमेटिक भाषा में है, किसी 
अमूत गुण का अक्सर ही, ऐसे पुत्रों के पितरों के रूप में एक लाक्षणिक प्रयोग 
( जिसे कभी-कभी . पुराकथाशास्रीय आधार पर विकसित भी किया गया है) 
मिलता है, जिनमें वह गुण प्रचुर मात्रा में वतमान हों, अथवा जो इन गुणों 
को दूसरों को प्रमुखतः प्रदत्त कर सकते हों। इसीलिये कभो तो देव जाति 
मात्र को अमरता? का पुत्र ( सूनवः अथवा पुत्राः ), और कभी दक्षता ( दक्ष”, 
४, २५०, तु० की० §१९ ) का पुत्र कहा गया है। अमि को “बल” अथवा 
शक्ति का पुत्र ( ८, ५८९ ), गाय प्राप्त करने का पुत्र' ( ४, ३२२९ ), और 
“पराक्रम का पुत्र ( शवसः, ४, २४१; ८, ५११५ इनको माता को दो बार 
'शवसी' बताया गया' है, ८, ४५* . ६६२ ) कहा गया है। मित्र-वरुण “महान 
पराक्रम के पुत्र” हैं। इस प्रकार का द्वितीय प्रयोग अपेक्षाकृत कम मिलता 
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है। यत; एक पिता अपने गुणों को अपने पुत्र में प्रेषित करता है, अतः 
उसका नाम भी अक्सर पुत्र में स्थानान्तरित कर दिया गया है, जो पद्धति 
बहुत कुछ आज के कुल-नाम की भाँति ही है। इस प्रकार 'त्वष्टू' की एक 
उपाधि 'बिश्वलूप' को उसके पुत्र का व्यक्तिवाचक नाम बना दिया गया है। 
इसी प्रकार “विवस्वत्‌ ( वेवस्वत, पैतृक नाम के आशय में ) उसके पुत्र 'मनु' 
के लिये प्रयुक्त हुआ है ( वालखिल्य ४१ ) । 
विश्व की उत्पत्ति का एक पुराकथाशा्रीय विवरण, जिसमें न तो 
उत्पादन है और न निर्माण, ऋग्वेद के सुविख्यात 'पुरुष-सुक्त' ( १०; ९० ) 
में मिलता है। यद्यपि“ इस पुराकथा के अनेक विवरण ऋग्वेद के सर्वाधिक 
` अर्वाचीन काल का संकेत करते हैं, तथापि इसका प्रमुख विचार अस्यस्त 
पुरातन है क्योंकि यह एक विराट पुरुष के शरीर से जगत की उत्पत्ति का 
विवरण प्रस्तुत करता है। उस पूरुष के साथ देवों ने यज्ञ किया, जब कि 
उसका सर आकाश, उसकी नाभि वायु, और उसके पेर पृथ्वी बन गये। उसके 
तस्‌ से चन्द्रमा, उसके नेत्र से सूर्य, उसके मुख से इत्र और अभि, तथा 
उसके श्वास से वायु की उत्पत्ति हुई से वायु की उत्पत्ति हुई। चारो वर्ण भी उसी से उत्पन्न हुये । 
उसके मुश से ब्राह्मण, बाहु से राजन्य अथवा योद्वागण, जाँच से वैद्य, और 
पैरों से शूद्र की उत्पत्ति हुई । स्वयं इस सूक्त में जो व्याख्या है वह सर्वदेव- 
वादी है ; क्योंकि ऐसा कहा गया है कि “जो कुछ है और जो कुछ भी होगा, 
बह सर्वस्व यही पुरुष है” ( १०, ९०९ )। अथर्ववेद (१०, १७) और 
उपनिषदों ( मुण्डक उपनिषद्‌ २, १०१०) में पुरुष’ की विश्व के समतुल्य 
होने के रूप में सर्वदेववादी आधार पर व्याख्या की गई है। “पुरुष! का 
'ब्रह्म से भी समीकरण किया गया है (छान्दोग्य उपनिषद्‌ १, ७५) । 
शतपथ ब्राह्मण ( ११, १, ६१ ) में 'पुरुष’ ही प्रजापति है । 
ऋग्वेद के अन्तिम मण्डल में कुछ सूक्त ऐसे भी हैं जो विश्व की उत्पत्ति के 
विषय को पुराकथाशाख्रीय की “अपेक्षा दार्शनिक दृष्टिकोण से प्रस्तुत करते 
हैं। अनेक स्थल यह व्यक्त करते हैं कि ऋग्वेद की सृष्टिनियममीमांसात्मक 
कल्पनाओं में सूर्ये को उत्पादन का एक प्रमुख माध्यम माना जाता था। 
इसीलिये सूर्य को सभी स्थावर-जङ्गम की आत्मा कहा गया है ( १, ११५२ ) । 
ऐसी उक्तियाँ कि, सूर्ये को एकाधिक नामों से पुकारा जाता था ( १, १६४४४ ; 
१०, ११४१, तु० की० वालखिल्य १०१ ), इस बात की द्योतक हैं कि इसकी 
प्रकृति एक ऐसे सर्वोच्च देवता का रूप घारण करने लगी थी जो बहुत कुछ बाद 
ˆ के 'ब्रह्मा” की धारणा के ही समान थीं। इसी आशय में ऋग्वेद १० ,१२१३ में 
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प्रख्याति है । सुर्य ही अन्तरिक्ष के शुन्य स्थान को मापते हैं और उप स्थान पर 
प्रकाशमान होते हैं जहाँ सुर्योदय होता है ( १०,१२१०४ )। इसी सूक्त के 
अन्तिम मन्त्र में सूर्य को 'प्रजाप्रति” ( सृजित प्राणियों क्रा अधिपति ) नाम से 
पुकारा गया है, जो बाद में ब्राह्मण ग्रन्थों के सर्वप्रमुख देवता का नाम है। यह 
ध्यान देने की बात है कि ऋग्वेद के एक मात्र प्राचीन स्थल पर, जहाँ यह 
नाम आता है ( ४,५३२ ), प्रजापति” केवल सौरदेव 'सवितृ” की ही एक उपाधि 
है। और उसी सूक्त ( ४,५३१ ) में सवितृ को सभी स्थावर-जङ्गम पर शासन 
करनेवाला कहा, गया है । 


इनके अतिरिक्त जगत्ृष्टिमीमांसा सम्बन्धी दो अन्य सुक्त भी हैं और यह 


दोनों ही 'असत्‌' से 'सत्‌” की उत्पत्ति के रूप में विश्व-सृष्टि की व्याख्या करते हैं। cf 


१०, ७२१ में यह कहा गया है कि ब्रह्मणस्पति” ने एक शिल्पिक की भाँति इस 
जगत्‌ को गढ़ा था। असतु ( अस्तित्वरहित ) से सतु ( अस्तित्वयुक्त ) की 
उत्पत्ति हुई । इसके बाद क्रमानुसार पृथ्वी, दिशायें, और “दक्ष” सहित अदिति 
की उत्पत्ति हुई । अदिति के बाद देवों का जन्म हुआ । तब, इन देवों ने सूय 
को उत्पन्न किया । अदिति के आठ पुत्र हुये, किन्तु इनमें से उसने 'मातंड” नामक 
आठवें पुत्र का परित्याग कर दिया था और इस प्रकार उसने इसे जन्म भी 
दिया और मृत्यु भी, अर्थात्‌ इसका उदय भी किया और अस्त भी । इस सूक्त में 
स्पष्टतः तीन स्तर देखे जा सकते हैं, यथाः प्रथम तो जगतु की उत्पत्ति हुई, तदुप- 
रान्त देवों की, और अन्ततः सूर्यं की । | ; 

ऋग्वेद के एक अत्यन्त उदात्त और अपेक्षाकृत अधिक अमूत सूक्त 
( १०,१२९ ) में यह कहा गया हे. कि आरम्भ में सर्वत्र शून्य था, और किसी 
का भी अस्तित्व नहीं था। अन्धकार और मद्दाशुन्य ने अविभेद्य जल को 
आवृत्त कर रक्वा था ( तु० की? १०,८२१. १२१४, अथर्ववेद २,८ )। उसी 
समय तप” द्वारा एक आद्य तत्व ( एकम्‌ ) की उत्पत्ति हुई। उसके पश्चातु 
मनस्‌ का सर्वप्रथम बीज 'काम' उत्पन्न हुआ। यही असतु और सत्‌ के बीच को 
आंखला बना । इसके उद्धव के फलस्वरूप देवगण उत्पन्न हुये । किन्तु अपने सन्देहं 
से वशीभुत होकर कवि सृष्टि की समस्या को असमाधान्य मानकर उसकी विवेचना 
यहीं छोड़ देता है । इस अपेक्षाकृत अधिक सामान्य सृष्टिवाद के परिपूरक के रूप 
में तीन पदों का एक अन्य सुक्त ( १०,१९० ) भी उपलब्ध है, जिसमें यह 
कहा गया है कि तपस्‌ से "ऋत' की उत्पत्ति हुई; तदुपरान्त रात्रि, सागर, 
और वर्ष की; विधाता ( धाता ) ने इसके बाद क्रमानुसार सूर्य, चन्द्रमा, 
आकार और पृथ्वी, वायु और अन्तरिक्ष, आदि को उत्पन्न किया । 

ऋग्वेद (१०,१२९) की छाया से प्रतिभासित ब्राह्मणा ग्रन्थ का एक स्थल यह 
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विचार व्यक्त करता है कि आरम्भ में कुछ भी नहीं था; न तो आकाश था, न 
यृथ्वी और न वायुमण्डल ही । उसी समय अस्तित्वरहित ने अस्तित्व धारण 
करने का निश्चय किया ( तैत्तिरीय ब्राह्मण २,२,९' और बाद ) । ब्राह्मण ग्रन्थों 
में उपलब्ध जगत्सृष्टि विषयक दृष्टिकोण में प्रायः एक विधाता की अनिवार्यता का 
अनुभव किया गया है, किन्तु यह सदेव ही सृष्टि के आरम्भ का केन्द्र विन्दु 
नहीं है। इन ग्रन्थों में प्रजापति अथवा व्यक्तिगत ब्रह्मा ही विधाता है, जो 
केवल देवीं, मनुष्यों, असुरों, आदि का पिता ही नहीं वरन 'सवंस्व' है। इनमें 
प्रजापति उस 'काम” का मानवत्वारोपित प्रतिनिधि है जिसे ऋग्वेद १०,१२९ में . 
मनस्‌ का प्रथम बीज कहा गया है | इन ग्रन्थों के सभी विवरणों में आरम्भिक 
केन्द्रविन्दु या तो सृष्टि और सन्तान की कामना से युक्त प्रजापति है, अथवा 
वह आद्य-जल जिस पर तेरता हुआ विश्वरूपी स्वर्ण-अणड 'हिरण्यगर्भ’ प्रकट 
होता है, और इसी हिरण्यगर्भ से वह आत्मा प्रकट होती है जो सृष्टि की. 
कामना से युक्त होकर सृष्टिकरती है। प्रजापति अथवा जल का प्राथमिकता सम्बन्धी 
यह आधारभूत विरोधाभास सम्भवतः विकासवाद और सृष्टि के सिद्धान्तो के 
संयुक्त कर दिये जाने का ही परिणाम प्रतीत होता है। इसके अतिरिक्त अनेक 
अन्य अपेक्षाकत गौण कथन भी हैं. जिनमें इसी प्रकार का विरोधाभास मिलता 
है । उदाहरणा के लिये ऐसा कहा गया है कि देवगण प्रजापति की सृष्टि करते 
हैं, और प्रजापति देवों की सृष्टि करता है।” छान्दोग्य ब्राह्मण ( ५,१९ ) में 
उपलब्ध एक विवरण यह व्यक्त करता है कि 'अस्तित्वरहित ही अस्तित्वयुक्त 
हो गया । इस अस्तित्वयुक्त ने एक अण्डे का रूप धारण किया, जो एक बर्ष के 
पश्चात दो टुकड़ों में विभक्त हो कर पृथ्वी और आकाश बन गया । जो कुछ भी 
उत्पन्न हुआ वह सूर्यं था, जो कि ब्रह्म है ( तु० की० छान्दोग्य उपनिषद्‌ 
३,१९१" ) | पुनः बृहदारण्यक उपनिषद ( ५,६* ) में सृष्टि का विकास-क्रम 

` इस प्रकार वशित है: आरम्भ में यह सब ( विश्व ) जलमय था ; इससे सत्य 

(सत्यमु ) की उत्पत्ति हुई; फिर इससे ब्रह्मा उत्पन्न हुये; ब्रह्मा से प्रजापति, और 

प्रजापति से देवगण उत्पन्न हुये । 


विवाता के रूप में “सवंदेव' की कल्पना अथर्ववेद में विभिन्न नये नामों से 
'मिलती है, जो इस प्रकार है : स्कम्भ, मूतिमान प्राणवायु के रूप में 'प्राण”*, 
( अथर्ववेद ११,४ ), सूर्य के नाम के रूप में “रोहित”, काम, तथा अनेक 
अन्यः” | ब्राह्मण ग्रन्थों की जगत्यृष्टि-विषयक सबसे अधिक ध्यान देने योग्य 
पुराकया, सागर में डूबी हुई पृथ्वी को एक वाराह द्वारा ऊपर लाये जाने का 
वरान करती है, और यह वाराह वैदिकोत्तर पुराकथाशास् में विष्णु के एक 


अवतार”* के रूप में विकसितं हो गया हे । । 
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मूइर : सं० टे० ५,५२ -- 'मूइर : सं० टे० ५,१७५, नोट २७१; 
वर्गेन : ल० रि० वे० २,४२२ और वादे; डर्मेस्टेटर : हा० ए० ८३; औ० वे० 
२३२, नोट २ -- शर्मन : फि० हा० २७-८; हॉ०- इ० २०८ -- 'दार्मन : 
फि० हा० २९ -- मैक्समूलर : ओ० रि० २९५; बालिस : कॉ० ऋ० 
५०-१ -- “मूइर ; सं० टे० ५,४८ -- 'मूइर : सं० टे० ४,२० और वाद; 
हॉ० इ० २०८-९ -- “वेवर : इन्डिशे स्टूडियन १, २६१ -- ` शर्मन : फि० 
हा० ६९-७२ -- ? 'हॉ० इ० २०९ -- * 'मैकडौनेल : ज० ए० सो० १८९५, 
पृ० १७८-८९ | 


हॉग: कॉ० त्सी०, १० २३७३ और वाद; वेवर : इन्डिशे स्टूडियन ९,७४; 
छडविग : ड्री० वे० ; त्सिमर : आल्टिन्डिशे लेवेन २१७; ब्री० ३०-१; शर्मन; 
फि० सं०; ळकस : ग्रु० वो०,१० ६५-९९ । 

§ ६. देवों और मनुष्यों की उत्पत्ति /--यतः देवों की उत्पत्ति से सम्बन्धित 
वेदों में उपलब्ध अधिकांश वंक्तव्यों का ऊपर उल्लेख कर दिया गया है, अत 
यहाँ अब केवल थोडा सा संक्षिप्त विवरण मात्र ही और जोड़ देने की आवश्यकता 
है। दार्शनिक सुक्तो में देवों की उत्पत्ति को अधिकतर जलतच्व' से सम्बद्ध किया 
गया है। कबवेबंद [र ७७ ) में ऐसा: ७९४ ) भें ऐसा कहा गया है कि देव लोग असतु से 
उत्पन्न हुये । सृष्टि सम्बन्धी. एक घुक्त ( १०, १२९९ ) के अनुसार इन लोगों की 
उत्पत्ति जगत्‌ की सृष्टि के बाद हुई । इसके अंतिरिक्त इन लोगों को सामान्यतया 
आकाश और पृथ्वी की सन्तान भी कहा गया है । एक स्थल.( १०, ६३१ ) पर 
प्रत्यक्षतः विश्व के तीन स्तरों के अनुरूप ही देवों की त्रिस्तरीय उत्पत्ति का भी 
वर्णन है, जहाँ इन लोगों को अदिति से उत्पन्न, 'जल से उत्पन्न, और पृथ्वी 
से उत्पन्न, आदि, कहा गया है ( तु० की० १, १३९११ ) । अन्य धारणाओं को 
किसी प्रकार की सन्दिग्धता न प्रदान करते हुये, व्यक्तिगतरूप से विभिन्न दैवी 
द्वारा ही कुछ दूसरे देवों की उत्पत्ति का' वर्णन भी मिलता है। इसी के अनुसार, 

उषस्‌’ को देवों की माता ( १, ११३११ ) और ब्रह्मणस्पति ( २, २६३ ) तथा 
सोम (९, 5७१ ) को देवों का पिता कहा -गया है। सात था आठ देवों के 
समूह 'आदित्यों', को अदिति” का पुत्र माना गया है। अथर्ववेद में भी कुछ देवों 
को पिता और कुछ को 'पुत्र”* बताया गया है ( अथर्ववेद १, ३०२ ) । 

मनुष्य की उत्पत्ति सम्बन्धी घारणायं भी कुछ अस्थिर और परिवर्तनशील 
हैं, किन्तु मानव जाति को सामान्यतया एक -आदि पुरुष से ही उत्पन्न माना गया 
है। इस आदि पुरुष को या तो विवस्वत्‌ का पुत्र “मनु” कहा गया है, जो प्रथम 
यज्ञकत्तों ( १०, ६३०) था और इसे हो “मनुओं' का पिता भी कहा गया है 
( १, ५०१९ ); अथवा उसे ( आदि पुरुष को ) विवस्वत्‌ का पुत्र यम वेवस्वत' 
माना गया है जिसने अपनी यमज भगिनी 'यमी! के साथ मानव जाति को 
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उत्पन्न किया था । जहाँ कहीं मनुष्य की उत्पत्ति इस आदि पूर्वज से भी पहले 
हुई मानी गई है, वहाँ इस उत्पत्ति को दिव्य माना गया प्रतीत होता है। 
विवस्वत्‌ ( § १८ ) ही आदि यमजों का पिता है, जब कि एक बार दिव्य गन्धर्व, 
और जल में रहनेवाली अप्सरा को मनुष्य का आदि पूर्वज कहा गया है 
( १०, १०४ )। कभी-कभी देवों से मनुष्य के सम्बन्ध की भी चर्चा है, और 
निश्चित रूप से यह विश्वास भी रहा प्रतीत होता है कि सभी चराचर के पिता- 
माता के रूप में आकाश और पृथ्वी की सन्तानों के अन्तर्गृत मनुष्य भी थे । 
पुनः, अमि को मनुष्य रूपी सन्तान वाला कहा गया है ( १, ९६२-४ ), तथा एक 
पुरोहित परिवार के अघं-दिव्य पूर्वज 'अङ्गिरसों' को अभि का ही पुत्र बताया 
गया है। विभिन्न अन्य मानवीय परिवारों को भी अलग अलग और स्वतंत्ररूप 
से “अत्रि”, 'कएव', अथवा कुछ अन्य पूर्वजों के माध्यम द्वारा देवों से ही अवतरित 
कहा गया है ( १,१३६१ )। वसिष्ठ ( ७, ३३११ ) एक अद्भुत रूप से मित्र और 
वरुण द्वारा उत्पन्न हुये थे, तथा दिव्य अप्सरा उर्वशी” को इनको माता बताया 
गया है । विराट पुरुष” ( § ८ ) से मनुष्य के विभिन्न वणो की उत्पत्ति की भी 
चर्चा है जो एक सर्वया भिन्न विचार-पद्धति के अन्तर्गत आती है। 


*शर्मेन : फि० हा० ३२ -- *मूइर : सं० दे० ५,१३ और वाद, २३ 
और बाद, ३८ और वाद -- बर्गेन : ल० रि० वें० १, ३६ -- ४औ० वे० 


२७५-७,१२५-८ । 
~ 
३--वैदिक देव 


§ २०. सामान्य चारित्रिक विशेषतायें ओर वर्गाकिरण /--देथों सम्बन्धी 
वदिक धारणा में रूपरेखा की अनिश्चितता तथा वेयक्तिकता का अभाव प्राय 
सर्वत्र लक्षित होता है। ऐसा मुख्यतः इसी कारण हुआ है कि वैदिक देवगण 
किसी भी अन्य भारोपीय जाति के देवों की अपेक्षा उन भौतिक घटनाओं के 
ही अधिक निकट हैं जिनका यह प्रतिनिधित्व करते हैं। इसी कारण देवो के 
प्रकृति की चर्चा करते हुये प्राचीन वेदिक व्याख्याकार यास्क्र१ ( निरुक्त ७, ४) 
ने यह मत व्यक्त किया है कि इन देवों का जो रूप दिखाई पड़ता है उसमें मानुव- 
द्वारा स्पष्ट भी है। अतः एक आरम्भिक वक्तव्य के रूप में हम यहाँ यह 
कह सकते हैं कि वैदिक देवों के प्राकृतिक आधार में विशिष्ट चारित्रिक गुणों 
का तो अत्यन्त अल्पमात्रा में ही समावेश है, जब कि उनके समान क्षेत्र की 
कुछ घटनाओं के गुण उनमें आ गये हैं । इसीलिये उषा, सूर्य, और अभि, इनमें 


प्रकाशमान द्ोने, अन्धकार भगाने, और प्रातःकाल उदय होने जैसे कुछ समान 
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गुण वर्तमान हैं । जहाँ अनेक्र देवता किसी एक ही घटना के विभिन्न पक्षों 


द्वारा उत्पन्न बताये गये हैं, वहाँ स्पष्टता का और भी अधिक अभाव है। इन्हीं 
कारणों से, देदीप्यमानता, शक्ति. उपकारशीलता, और वेदग्घता आदि जेसे 
सभी देवो में समानरूप से उपलब्ध गुणों के अतिरिक्त, प्रत्येक वेदिक देव का 
अपना अलग-अलग चरित्र केवल कुछ ही अनिवार्यं चारित्रिक लक्षणों द्वारा 
निर्मित हुआ है। विश्व सम्बन्धी कुछ महान, कार्य व्यक्तिगत रूप से प्रायः 
सभी प्रमुख देवो से संयुक्त किये गये हैं। आकाश और पृथ्वी की स्थापना 
करने अथवा इन्हें उपस्तम्भित करने का कार्य इतना सामान्यरूप से समी देवों 
के साथ संयुक्त कर दिया गया है कि अथववेद ( १९, ३२ ) में “दर्भे” नामक 


एक घास के अभिनारीय गुच्छे तक को यह कायं करनेवाला बताया गया है! 


लगभग एक दर्जन देवों के सम्बन्ध में यह वणान है कि उन्होंने दोनों की 
सृष्टि की; और साथ ही कदाचित इससे कहीं अधिक देवों के सम्बन्ध में यह 
कहा गया है कि उन्होंने सुयं को उत्पन्न किया और उसे या तो आकाश में 
अवस्थित किया अथवा उसके वहाँ जाने के मागे का निर्माण किया । 
या पाँच देवों के सम्बन्ध में यह भी कहा गया है कि उन्होंने पृथ्वी, 
अथवा दोनों लोकों का विस्तार किया । अनेक देवताओं ( सूर्य, सवितृ, पूषन्‌, 
इन्द्र, पर्जन्य, और आदित्यो ) को सभी स्थावर-जङ्गम का अधिपति कहा गया है। 


ऐसे सार्वजनीन गुण उन तच्वों को अस्पष्ट बना देते हैं जो अनिवाये हैं, 
क्योंकि स्तुति अथवा प्रशास्ति के सूक्तों में स्वभावतः वही विशेष स्थानग्रहण 
कर लेते हैं । ` पुनः, अलग-अलग क्षेत्रों के अन्तर्गत आनेवाले, किन्तु प्रमुख कार्यों 
की दृष्टि से समान देवों के वान में सन्निकृष्टता आ जाती है। इसीलिये, मुख्य 
रूप से पार्थिव-अग्नि के देवता 'अभि', अन्धकार रूपी असुरों को अपने प्रकाश 
दवारा नष्ट करते है, जब कि झंझावात के अन्तरिक्ष देवता इन्द्र, अपने विद्युत 
से उनका वब करते हैं। इसी प्रकार अभि-देव की धारणा में उनका एक 
अन्तरिक्षीय विद्युत-रूपी पक्ष भी सम्मिलित हो गया है। ऐसे देवों में, जिनका 
युगल रूप से स्तवन किया गया है, गुणों के इस सम्मिश्रण में और अधिक 
बृद्धि हो गई है। इस प्रकार गुणों के इस सम्मिश्रण का परिणाम यह हुआ 
कि किसी एक देवता की विशिष्टता उस दशा में शी दूसरे देवता के साथ संयुक्त 
मिलती है जब कि वह देवता अकेले ही आता है। इसीलिये, अभि को भी 
सोम-पान करनेवाला, वृत्र का वघ करनेवाला, तथा गायों और जल को, 
तथा सुर्य और उषा को, विजिते करनेवाला कहा गया है, जब कि यह सभी 
प्रमुखतः इन्द्र के गुण हैं। 
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इतने अधिक सावंजनीन गुणों की उपस्थिति द्वारा उत्पन्न रूपरेखा की 


अनिश्चितता, और प्रत्येक शक्ति से प्रत्येक देव को युक्त बताकर जो थोड़े बहुत 
विभेदात्मक गुण हों सकते थे उन्हें भी समाप्त कर देने की प्रवृत्ति के कारण 
/ एकदेव का दूसरे के साथ समीकरण कर देना अत्यन्त सरल हो गया है। 
` वास्तव में ऐसे समीकरण ऋग्वेद? मे बहुधा मिलते हैं। उदाहरण के लिये 
अझ्निदेव को सम्बोधित करते हुये एक कवि कहता है: “हे अमे ! तुम प्रकट 
होते ही वरुण के समान, और समृद्ध होकर मित्र के समान होते हो। हे बल 
“के पुत्र मम्निदेव ! सब देवता तुममें ही केन्द्रित हैं और: तुम हुविदाता यजमान 
के लिये इन्द्र के समान ही पुज्यनीय हो” ( ५, ३१ )। अमि की उपासना 
करनेवाले एक पुरोहित वर्ग की दृष्टि में अत्याधिक महत्त्वपूर्ण देव अझि की 
प्रकृति पर विचार-करते हुये, पृथ्वी पर प्रकट होनेवाले उनके विभिन्न असि- 
रूपों, तथा अन्तरिक्षीय विद्युत की अमि, और सूर्य में प्रकट दिव्य असि, आदि 
के रूप में उनके विभिन्न पक्ष, जिनका वैदिक कवियों को पहेलियों में ही वरान 
करना अधिक प्रिय. है, यह व्यक्त करते है. कि अलग-अलग देवता केवल एंक 
दिव्यात्मा.के ही विभिन्न स्वरूप हैं। यह विचार ऋग्वेद के .एकाधिक स्थलों 
पर मिलता है। उदाहरण के लिये, “भमेधावीजन ' उस एक दिव्यात्मा का ही 
अनेक रूपों में वर्णान करते हैं : वे उसे अभि, रम, और मातरिश्वन्‌ कहते हैं” 
( १, १६४९ ; तु० की० अथर्ववेद १०, ८९० . १३, ४१५ ) ; अथवा, “वह 
पक्षी (=सूरयं ) एक ही है किन्तु मेघावीजन उसे अपने-अपने दृष्टिकोण से 
विभिन्न ख्योंवाला बताते हैं” ( १०, ११४५) | इस प्रकार ऐसा प्रतीत होता 
है कि ऋग्वेदिककाल की समाप्ति के समय तक एक प्रकार का अनेक देवतावादी 
एकेश्वरवाद विकसित हो चला था । इसीलिये इस समय हमें किसी एक देवता 
की ही औपक्रमिक रूप से सवंदेववादी धारण मिलती है, और ऐसा देव 
केवल समी देव समाज का ही नहीं वरन्‌ प्रकृति तक प्रतिनिधित्व करता है। 
उदाहरण के लिये देवी अदिति का न केवल सभी देवों से, वरन्‌ मनुष्यों, 
“जो उत्पन्न हुआ है और जो होगा”, वायु, तथा आकाश'तक से समीकरण किया 
गया है ( १, ५९° )। इसी प्रकारः प्रजापति केवल एक ऐसे ही देवः नहीं 
हैं जो अन्य देवों के ऊपर हों, वरन्‌ सर्वस्व हैं ( १०, १२१८१° )। यह 
सर्वदेववादी. दृष्टिकोण अथवंवेद ( १०, ७१४-०५ ) में पुर्ण्प से विकसित हो 
गया है, और बाद के वेदिक रूप में तो इसे स्पष्टतः स्वीकार ही कर लिया गया है ।* 
ऋग्वेद के अपेक्षाकृत प्राचीन अंशों में अलग-अलग देवों का, उनके सर्वश्रेष्ठ 
होने के रूप में आवाहन किया गया है, किन्तु इस धारणा को ताकिक पूर्णता 
को सीमा तक नहीं पहुंचाया जा सका है । बहुधा ऐसा देखा जाता है कि वैदिक 
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कवि जिस देवता का स्तवन कर रहे होते हैं, उसी की प्रशस्ति में इतने विभोर हो 
जाते हैं कि उसके गुणों को असंगति की सीमा तक अतिरंजित कर देते हैं। 
इस तथ्य ने हो मेक्स मूलर के उस अत्यन्त विवादास्पद सिद्धान्त को जन्म 
दिया है जिसे उन्होंने -दीनोयी नाम दिया है। इस सिद्धान्त के अनुसार: 
“अलग-अलग देवों को वारी सर्वश्रेष्ठ मानने के विश्वास” -द्वारा वेदिक 
कविगण उस देवता को, जिसे वह सम्बोधित कर रहे हैं, इस रूप -में ग्रहण. 
करके देवत्व के सभी श्रेष्ठतम-गुणों को उसी पर आरोपित -कर देते हैं, मानों 
उस समय उनके मन में उपस्थित बही देवता सर्वथा स्वतंत्र और सर्वश्रेष्ठ है ८ 
वैदिक देवों के सम्बन्ध में इस सिद्धान्त के विरुद्ध यह मत व्यक्त किया गया हैः 
कि वैदिक देवों को 'अन्य सभी देवों से पृथक करके” नहीं प्रस्तुत किया गया है, 
वरन्‌ वस्तुस्थिति यह है कि कोई भी अन्य धर्मे अपने देवों का इतना सन्निकट 
और सम्मिश्चित रूप इतनी अधिक बार नहीं प्रस्तुत करता जितना वेदिक घमं, 
और यहाँ तक कि वेदों के सर्वशक्तिमान देवों को भी अन्य देवों पर निर्भर 
बताया गया है । इस प्रकार वरुण और सूर्ये, इन्द्र के अधीनस्थ हैं ( १,१०११ ); 
वरुण और अश्विन, विष्णु की शक्ति के सम्मुख नत हैं ( १,१५६*); 
तथा इन्द्र, मित्रःवरुण, अर्थमत, रुद्र, आदि, सवितृ के अघ्यादेशों का उलंघन 
नहीं कर सकते ( २,३८१ ) । इसके अतिरिक्त इस बात की ओर भी घ्यान 
आकर्षित किया गया है कि बहुधा “विश्वेदेवा:” को सम्बोधित सुक्तो में सभी 
देवों, और यहाँ तक कि लघु देवों तक की क्रमानुसार प्रशस्ति है। साथ ही, 
अधिकांश वैदिक सुक्तों का निर्माण सोम-संस्कार के लिये, जिसके अन्तर्गत 
प्रायः समस्त देव समाज आ जाता है, किया गया होने के कारण यज्ञ कराने 
वाला पुरोहित इन अलग देवों से नहीं वरत्‌ संस्कार के अन्तर्गत केवल इनके: 
सापेक्षिक महत्व से ही परिचित हो सकता था । जहाँ किसी देवता को प्रमुख 
अथवा एकमात्र ( एक ) कहा गया है, जो कि प्रशस्तियों में स्वाभाविक है, 
वहाँ भी इसी प्रकार के वक्तव्यों ने इन देवों की अस्थायी एकेश्वरवादी शक्ति 
को, सन्दर्भ अथवा उसी मन्त्र द्वारा प्रस्तुत परिमाजँनों द्वारा, और भी ऊपर 
उठा दिया है। इस प्रकार एक कवि कहता है कि : “वरुण को भाँति, केवल 
अम्नि ही धन के देवता हैं।' यह भी स्मरण रखना चाहिये कि देवों का दो या 
तीन, या और अधिक बड़ी संख्या के समूहों में, आवाहन किया गया है। यहाँ 
तक कि एक महान देवता वरुण तक को भी अधिकतर किसी न किसी 
अन्य देवता ( जैसा कि ६,६७ में है), अथवा और अधिक देवों के साथ ही 
( जैसा कि २,२८ में है) स्तवन किया गया है। अतः वेदों में होनोथीरम 
( अलग-अलग. देवों को बारी-बारी सर्वश्क्तिमान बताना ) का वास्तविक 
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अस्तित्व नही वरन्‌ उसका केवल आभास मात्र ही है और यह मुख्यतः 
पित सवलः भिषजा मानवत्वरोपणजन्य अनिश्चितता, किसी एक वेदिक देवता का 
यूनानी ज्यूस को भाति देव समाज के अधिपति के रूप में उपस्थिति का अभाव, 
गायको अथवा पुरोहितों द्वारा किसी देवता का स्तवन करते समय अन्य 
देवों की सवंथा उपेक्षा करते हुये केवल उसी की महानता का अतिरखित 
वर्णन करने की प्रवृत्ति, और प्रत्येक देवता को एक ही दिव्यात्मा का स्वरूप 
स्वीकार करते हुये देवों के एकर्‍्व में बढ़ते हुये विश्वास, आदि के कारण ही 
मिलता है । फिर भी एकेश्चरवाद की ओर विकसित होती हुई ऋग्वेद की प्रवृत्ति 


को व्यक्त करने के लिये कुछ सीमा तक 'हीनोथीक्म' शब्द का प्रयोग उपयुक्त हो 
सकता है। 


जेसा कि ऊपर स्पष्ट किया जा चुका है, वेदिक कवियों को दृष्टि में देवों का 
` भी आरम्भ ही हुआ माना गया है; क्योंकि इन्हें अक्सर ही आकाश और पृथ्वी, 
अथवा अन्य देवों की सन्तान कहा गया है। यद्यपि स्वयं यही तथ्य यह व्यक्त 
करता है कि देवों की अनेक पीढ़ियाँ रही होंगी, तथापि 'पूर्वे” देवों का अनेक 
स्थलों ( ७, २१०, इत्यादि ) पर स्पष्ट रूप से उल्लेख भी है। एक स्थान पर 
आरम्भिक अथवा पूर्वयुगीन देवों की भी चर्चा है ( १०, ७२-२ ) । अथर्ववेद 
( ११, ८° ) दस ऐसे देवों का उल्लेख करता है जिनका अन्य देवों की अपेक्षा 
पहले से ही अस्तित्व था । मूलतः देवों को भी मरणशील ही माना जाता था ।* 
इसका अथर्ववेद ( ११, ५; ४, ११९ ) में स्पष्ट उल्लेख मिलता है। ब्राह्मणों 
में तो यह दोनों ही बातें सभी देवों ( शतपथ ब्राह्मण १०, ४, ३९) और 
अलग अलग देवों, जेसे इन्द्र ( ऐतरेय ब्राह्मण ८, १४९ ), अग्नि ( ऐतरेय ब्राह्मण 
३, ४) और प्रजापति ( शतपथ ब्राह्मण १०, १, ३१ ), के सम्बन्ध में भी 
कही गई हैं। देवगण मुलतः अमर नहीं थे, ऐसा विचार स्वयं ऋग्वेद में भी 
मिलता है, क्योंकि इसमें देवों को सवितृ ( ४, ५४२ = वाजसनेयि संहिता ३३, 
५४ ), अथवा अमि ( ६, ७%; अथववेद ४, २३६ ) द्वारा अमरत्व प्रदान करने 
का उल्लेख है । देवों को सोमपान करने से भी अमरत्व प्राप्त हुआ था ( ९, १०६८, 
तु० की० १०९१३ ), क्योंकि सोम को अमरत्व प्रदान करनेवाला पेय कहा गया 
है ( शतपथ ब्राह्मण ९, ५, १८) । ऋग्वेद के एक अन्य स्थल ( १०, ५३१” ) 
पर यह भी कहा गया है कि देवों ने अमरत्व अजित किया था, किन्तु किस 
विधि से, यह स्पष्ट नहीं है! बाद की एक धारणा के अनुसार इन्द्र के लिये यह 
बहा गया है कि उन्होंने तप ( तपसू ) द्वारा स्वर्ग पर विजय प्राप्त की थी 
(१०, १६७१ ) । देवँ ने भी इसी विधि से दिव्य पद प्राप्त किया था ( तैत्तिरीय 


! s+ ५ 
ब्राह्मण ३,१२,३१ ); अथवा सप द्वारा मृत्यु पर विजय ( हुथदंवेद ११,५११) 
CC-0, Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 


Ro 
१०. सामान्य चारित्रिक विशेषताये और वर्गीकरण ३१ 


तथा रोहित द्वारा अमरत्व ( अथर्ववेद .१३,१४ ) प्राप्त किया था । अन्यत्र 
यह कहा गया है कि देवों ने एक सांस्कारिक यज्ञ द्वारा मृत्यु पर विजय प्राप्त 
की थी ( तैत्तिरीय संहिता ७,४,२१ ) । इन्द्र और अनेक अन्य देवों को कभी न 
बृद्ध होनेवाला कहा गया है ( ३,४६१ इत्यादि ) । किन्तु देवों के अमरत्व को 
वैदिक कवि मूलभूत समझते थे अथवा नहीं यह सिद्ध करने के लिये कोई भी 
प्रमाण उपलब्ध नहीं है । वेदिकोत्तरकालीन कवियों के अनुसार इनका अमरत्वं 
केवल सापेक्षिक और एक दिव्य वय तक ही सीमित था । 


देवों का भौतिक स्वरूप मानवँत्वारोपित तो है किन्तु यहाँ मानवत्वारोपणा 
अत्यन्त क्षीणा है, क्योंकि यह केवल देवों के क्रिया कलापों का वर्णंन करने के 
लिये हो उनके प्राकृतिक आधार का लक्षणात्मक प्रतिनिधित्व करता है।” . 
इसीलिये सर, आकृति, मुख, गाल, नेत्र, केश, कन्धे वक्षस्थल, पेट, भुजायें 
और हाथों इत्यादि का मुख्यतया इन्द्र और मरुतों के युद्ध उपकरणा के सन्दर्भ 
में हो वणन किया गया है। सूर्य की भरुजायें उनकी किरणों हैं और: उनके 
नेत्रों की कल्पना भी उनके भौतिक पक्ष का प्रतिनिधित्व.करने के लिये ही की 
गई है। अभि की जिह्वा और हाथ-पेर केवल उनकी ज्वालायें ही हैं। सोम 
तैयार करने वाले के रूप में उनके चरित्र की व्याख्या करने के लिये नित की 
उँगलियो का, और सोम पान करने की अपार शक्ति पर बल देने के लिये ही 
इन्द्र के पेट का, वर्णन किया गया है । दोया तीन देवों के सम्बन्ध में यह 
कहा गया है कि उनका स्वरूप “विश्वरूप” है। ऐसे देवों के सम्बन्ध में, जिनके 
स्वरूप की कल्पना इतनी अस्पष्ट, और जिनका अनेक दशाओं में तत्सम्बन्धी 
प्रकृतिक घटना से सम्बन्ध अब भी स्पष्ट है, यह समझ लेना अत्यन्त सरल है 
कि ऋग्वेद में उनकी मूर्तियों (॥ ६६, ग). अथवा मन्दिरों का उल्लेख क्यों 
नहीं मिलता । 

कुछ देवों को वेशभूषा से युक्त कहा गया है । इसीलिये, उषा को उज्वल- 
वसना और कुछ देवों को कवच तथा शिरस्राण से युक्त बताया गया है। इन्द्र 
नियमित रूप से एक वज़्त रखते हैं । अन्य देवों को भी, तोमर, युद्ध-कुठार, 
तथा घनुष-बाण, आदि शख्नों से युक्त बताया गया है। सामान्य रूप से देव 
जाति मात्र का देदीप्यमान रथ हाँकनेवालों के रूप में वर्णन है, साथ ही प्राय 
सभी देवों को अलग अलग एक एक रथ का स्वामी कहा गया हे। यह रथ 
सामान्यतया अधो द्वारा खींचे जाते थे, किन्तु पूषन्‌ का रथ बकरों द्वारा, मरुतों 
का चितकबरे. मृगों और साथ ही अश्वों द्वारा, तथा उषस्‌ का गायी और साथ ही 
अश्वो द्वारा, खचा जानेवाला कहा गया है । 

देवों के सम्बन्ध में बहुधा यह उल्लेख है कि वह अपने रथों में बैठ कर ही 
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यज्ञ के समय विछी घास पर बेठने के लिये आते थे; फिर भी, यह भी समझा 
जाता था कि प्रकारान्तर से यह घास अभि ( $ ३५ ) द्वारा देवों के पास स्वर्ग 
में ही पहुँचा दी जाती थी । देवों का प्रमुख पेय सोम है। देवगण वह सभी कुछ 
खाते हैं जो यज्ञ के समय अपित किया जाता है। इन पदार्थों में विभिन्न रूपों में 
दूध, मक्खन, जौ, और ( यद्यपि प्राचीनतम वैदिक काल में नहीं ) चावल आते 
हैं। मवेशी, बकरियाँ और भेड़ें आदि पशु भी अपित किये जाते थे किन्नु किसी 
देवता के लिये उसी प्रकार का पशु चुना जाता था जिसका उस देवता के गुणों 
से घनिष्ठ सम्बन्ध होता था। इस प्रकार भेंसा, जिससे इन्द्र की अनेक बार 
तुलना की गई है, इन्द्र को अपित किया जाता था जिसे यह ( इन्द्र) कभी कभी 
तो असाधारण संख्या में खा जाते थे ($ २२ )। इसी प्रकार इन्द्र के अशचों को 
अन्न खानेवाला' माना गया है। देवों का आवास-स्थान तृतीय स्वर्गलोक अथवा 
विष्णु के उच्चतम पग का स्थल बताया गया है जहाँ यह लोग सोमपान से 
उल्लसित और आननदपूर्णो जीवन व्यतीत करते हैं । ऐसी मान्यता है कि सम्पूर्ण 
रूप से समस्त देव जाति एक साथ और मित्रतापूर्वक रहती थी ।* इनमें से 
केवल एक ही देवता ऐसा है जो कभी कभी विभेद का सूत्रपात करता है, और 
वह महत्त्वाकांक्षी तथा युद्ध-प्रवृत्त इन्द्र है। एक बार तो इन्द्र सम्पूर्ण देव समाज 
से ही युद्ध करता हुआ प्रतीत होता है ( ४, ३०३५ )११, और इस युद्ध में इसने 
अपने पिता क्रा वध ( $ २२ ), और उषा का रथ भन्न (३ २० ) कर दिया था । 
एक अवसर पर इसने अपने विश्वसनीय मित्र 'मरुतों' का ही वध कर देने की 
धमकी दी है ($ २९ )। 

सफल और इसो लिये आशावादी वैदिक भारतीयों को प्रकृति की प्रमुख 
शक्तियों, जैसे अभि, सुर्य, भझंझावात, आदि का प्रतिनिधित्व करनेवाले प्रायः 
सभी देव विशेषरूप से उपकारी और समृद्धिदायक ही प्रतीत हुये हैं। केवल 
रुद्र ही एक ऐसा देवता है जिसमें कुछ हानिकर प्रवृत्तियाँ प्रमुख हैं। मानव 
जीवन से घनिष्ठरूप में सम्बद्ध विपत्तियाँ, जैसे व्याधियाँ आदि, तो अपेक्षाकृत 
लघु असुरों द्वारा उत्पन्न बताई गई हैं, जब कि प्रकृति में निहित महान विपत्तियाँ 
जैसे अवर्षण और अन्धकार आदि को वृत्र आदि जैसे शक्तिशाली असुरों द्वारा 
उत्पन्न कहा गया है। इन असुरों पर विजय ही देवों की उपकारशीलता को 
और भी प्रखर कर देती है। देवों की उपकारशीलता वस्तुतः मनुष्यों के ही 
समान होती है। यह लोग मुख्यतः ऐसे यज्ञ में समपित आहुतियों को स्वीकार 
करनेवाले होते हैं, जिनमें इनकी प्रशस्ति में मन्त्रों का उच्चारण और सोम अर्पित किया 
जाता है। इन यज्ञं में आहुतियों को मगन में छोड़ा जाता है, तथा पुरोहितों द्वारा 
ही इस समस्त कृत्य का संचालन होता है ।१२ इसीलिये यह देवगण यज्ञकर्त्ताओं 
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के मित्र होते हैं और कृपण से क्रुद्ध तया उन्हें दण्ड देते हैं। इन्द्र के लिये यह 


कथन विशेष रूप से सत्य है क्योंकि यह देव दया दिखाने में पक्षपातं से सर्वथा 
मुक्त नहीं कहा गया है ।*३ 

वैदिक देवों का चरित्र नेतिक दृष्टि से भी समृद्ध माना गया है। सभी 
देवता ४ 'सत्यवादी' और “कपटरहित” हैं। यह लोग सदेव सत्यता और 
घामिकता के रक्षक तथा मित्र हैं। फिर भो आदित्यगण, और मुख्यतः वरुण, 
नेतिक नियमों के प्रमुख प्रतिपालक हैं।. देवगण ढुष्कमियो से रुष्ट रहते हैं, 
किन्तु वास्तव में वरुण के क्रोध को ही पाप तथा अपराध से अत्यधिक घनिष्ठरुप 
से सम्बन्धित किया गया है। अपराध.से मुक्ति दिलाने के लिये अमि का भी 


स्तवन किया गया है, किन्तु यह उनको अर्पित अनेक स्तुतियो में से केवल एक | 


है, जिसका आशय यह है कि इन्हें इस दिंशा में उतनी प्रमुखता नहीं दी गई है 
जितनी वरुण को । इन्द्र भी पांप को दण्डित करने वाले देव हूँ, किन्तु इस गुण को 
इनके चरित्र से केवल एक क्षीण रूप से ही सम्बन्धित किया गया है। जो कुछ 
भी हो, यह निश्चित है कि इस दिव्य नेतिकता में सम्यता का एक आरम्भिक 


“स्तर ही व्यक्त होता है । यही कारण है कि, धर्मं के साथ वरुण का सम्बन्ध इस 


सीमा तक नहीं पहुंच सका है कि उन्हें बबंर और कपटी व्यक्तियों के विरुद्ध छल- 
छद्म की विधियों के व्यवहार से रोक सके । किन्तु पवित्रता और श्रेष्ठता के प्रति 
वरुण की स्थिति असन्दिग्ध है। इनके विपरीत, _ इन्द्र कपटपूर्णा उपायों के उपयोग 
से सर्वथा मुक्त नहीं हैं, और कभी-कभी तो इन्होने किसी श्रेष्ठ अभीष्ट की सिद्धि 
के बिना भी इस प्रकार के उपायों का प्रयोग किया है ।** 


फिर भी वैदिक देवों के गुणों में नेतिक धरातल का उतना ऊँचा स्थान नहीं 
है जितना शक्ति का। यही कारण है कि 'महानः और “शक्ति शाली आदि 
विशेषणों की तुलना में “सत्यवादी? और 'कपट रहित” -आदि को कहीं कम 
प्रमुखता प्रदान की गई है। इच्छाओं की पूति देवों की कृपा पर ही निर्भर मानी 
गई है। सभी जीवों पर इन्हीं का. साम्राज्य है, और नं तो इनके विघानों का 
कोई उलङ्खन कर सकता है और न इनके द्वारा निर्धारित अवधि से अधिक कोई 
जीवित हो रह सकता है ।*० 


ऋग्वेद और अथर्ववेद, दोनों ही देवों की संख्यां तेतीस बताते हैं ( ३, ६१ 
इत्यादि; अथवंवेद्र १०, ७१३ ), और इसी संख्या को अनेक स्थलों पर “यारहे का 
तीन गुना' के रूप में व्यक्त किया गया है ( ८,.३५ इत्यादि )। एक स्थल' 
( १, १३९११ ) पर ग्यारह को स्वर्ग में, ग्यारह को पृथ्वी पर और ग्यारह की जल 


| 


(--वायु ) में रहने वालों के रूप में सम्बोधित किया गया है । इसी प्रकार अथरवं- - 
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वेद ( १०, ९१२ ) भी देवों का स्वर्ग, अन्तरिक्ष और पृथ्वी पर रहने वालों के रूप 
में वर्गीकरण करता है, किन्तु इनकी संख्या का कोई निर्देश नहीं करता । ततीस 
की संख्या के इस योग को सदैव पर्याप्त नहीं माना जा सका है, क्योंकि कुछ स्थलों 
( १, ३४११, ४५२; ८, ३५३. ३९१ ) पर तँतीस के अतिरिक्त भी अनेक अन्य 
देवों का उल्लेख है। एक मन्त्र (३, ९*= १०, ५२१ = वाजसनेयि संहिता ३३, ७) 
में अकस्मातु ही देवों की संख्या को ३३३९ बताया गया है। एक अधिक 
सामान्य आशय में इन्हें तीन समूहों में विभेक्त कहा गया है (६, ५११ )। जहाँ 
देवों को स्वगं, पृथ्वी और जल से सम्बद्ध बताया गया है (७, ३५११; १०, ४९. 
६५९ ) वहाँ भी इनके,त्रिपदीय विभाजन का ही आशय निहित है । ब्राह्मण ग्रन्थ 
भी देवों की संख्या तँतीस ही बताते हँ । शतपथ तथा ऐतरेय ब्राह्मण इन्हें तीन 
प्रमुख वर्गो में विभाजित करने पर तो सहमत हें और इन वर्गों को ८ वसुगण 
११ रुद्रगण, तथा १२ आदित्य गण के रूप में प्रस्तुत भी करते ह; किन्तु इनकी 
सम्पूर्ण संख्या के योग को तेतीस बनाने के लिये जहाँ शतपथ ब्राह्मण उक्त 
तालिका में या तो द्यौस और पृथ्वी ( ४, ५, ७१; यहाँ प्रजापति चौंतीसवाँ 
देवता है) अथवा इन्द्र और प्रजापति ( ११, ६, ३० ) को सम्मिलित करता है 
वहीं ऐतरेय ब्राह्मण ( २, १८८ ) वाषट्कार और प्रजापति को । 


ऋग्वेद १, १३९११ के त्रिपदीय वर्गीकरण का अनुसरण करते हुये यास्क 
(तिरुक्त ७, ५ ) विभिन्न देवों, अथवा ने घरट्रुक के पञ्चम अध्याय में वर्णित एक 
ही देव के विभिन्न रूपों को, तीन लोकों के अन्तर्गत रखते हँ, जो इस प्रकार है: 
पृथिवीस्थान अथवा पार्थिव ( निरुक्त ७, १४-९-४३ ); अन्तरिक्षस्थान अथवा 
मध्यमस्थान ( १०, १-११. ५० ); और द्युस्थान अथवा दिव्य (१२, १-४६)। 
यास्क यह भी कहते हैं. कि वेदों की व्याख्या करने वाले ( नेरुक्ताः ) उनके पूर्व 
गामियों के मतानुसार वास्तव में केवल तीन ही देवों** का अस्तित्व है, यथा : 
” पृथ्वी पर 'अझि’ का, अन्तरिक्ष)” में 'वायु' अथवा 'इन्द्र' का, और स्वर्गे लोक" 
में सुर्य' का ( यह विचार ऋग्वेद १०, १५८१ पर आधारित हो सकता है जहाँ 
यह कहा गया है: “द्युलोक के उपद्रव से सूर्य, अन्तरिक्ष के -उपद्रव से वायु, 
और पृथ्वी पर के उपद्रव से अमि हमारी रक्षा करें) । आगे, यास्क यह भी कहते 
हैं कि जिस प्रकार एक ही व्यक्ति होतृ, अध्वयुं, ब्रह्मन्‌, उद्गातृ, आदि के रूप में 
कार्य कर सकता है, उसी प्रकार इन तीनों में से प्रत्येक देवता का उसके कार्या- 
नुसार विभिन्न नाम रख दिया गया है। यद्यपि स्वयं यास्क भी इस बात को | 
स्वीकार नहीं करते कि अनेक प्रकार के विभिन्न देव केवल इन तीन प्रतिनिधि | 
देवों के ही स्वरूप हैं, तथापि वह यह मान लेते हैं कि इन तीनों वर्गों में से प्रत्येक - 
के अन्तर्गत आने वाले देवों को कार्यं अथवा क्षेत्र की दृष्टि से एक साथ रक्खा.जा 
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सकता है। नेघण्टुक का पञ्चम अध्याय, जिस पर यास्क ने भाष्य लिखा है, देवों 
की गणाना कराते समय अनेक अमहत्त्वपूणं देवों और देवीकृत पदार्थों तक को 
देवों के अन्तर्गत रखंता है जिसके कारण प्रत्येक वर्ग के देवों की संख्या ग्यारह से 
कहीं अधिक बढ़ गई है। यहाँ यह ध्यान देने योग्य बात है कि देवों की इस 
तालिका में त्वष्टू' और 'पृथिवी' का नाम तीनों वर्गो के अन्तरगत, अग्नि और 
उषस्‌ का पार्थिव तथा अन्तरिक्षीय के अन्तर्गत, और वरुण, यम और सवितृ का 
अन्तरिक्षीय तथा दिव्य के अन्तर्गत रक्खा गया है। 


वेदिक देवों का उनकी सापेक्षिक महानता के अनुसार भी वर्गीकरण करने, 


का प्रयास किया गया है। इसी प्रकार का एक सामान्य विभाजन ऋग्वेद के उस 


स्थल पर उद्दिष्ट है जहाँ देवों को महान और लघु, तथा युवा और वृद्ध 


( १, २७१३ ) कहा गया है। यह विभाजन, सम्भव है वेदिक कवियों के उस मत 
का प्रतिनिधित्व करता हो जिसके अनुसार देवों की कोटि में भी विभिन्न पदों 
और वर्गो की उपस्थिति स्वीकृत -की गई है। फिर भी, जब कि एक स्थल 
( ८, ३०१ ) पर देवों के सन्दर्भ में यह कहा गया है कि 'तुममें से कोई भी लघु 
या युवा नहीं है, वरन्‌ तुम सभी महान हो”, तो,यह प्रत्यक्षतः केवल एक 
विरोधाभास ही है क्योंकि किसी देवता को प्रत्यक्षतः सम्बोधित करते हुये कोई 
भी कवि कदाचित ही किसी अन्य प्रकार से अपने भावों कोव्यक्त करेगा । यह 
प्रायः निश्चित है कि दो देवता, जो शक्ति की हृष्टि से प्रायः समान हैं, अन्य की 
अपेक्षा प्रमुख रूप से आते हैं, और इन दोनों में से एक पराक्रमी योद्धा के रूप में 
इन्द्र है, तथा दूसरा नैतिकता के सर्वोच्च अधिपति के रूप में वरुण । अपने नेतिक 
गुणों की प्रधानता के कारण वरुण का ही प्राचीन रूप जोरोआस््ट्रियानिउम में 
सर्वोच्च देवता 'अहुर मञ्द' बन गया, जब कि भारत में विजय अभियानों में रत 
आर्यो के देवता के रूप में इन्द्र का विकास हुआ । वरुण उन्हीं स्थलों पर प्रमुख 
रूप से आते हैं जहाँ नेतिक और भौतिक जगत के सर्वोच्च विधानों की कल्पना 
की गई है। अतः यह प्रचलित. अथवा बहुत लोक प्रिय देवता नहीं हैं। अनेक 
विद्वानों का मत है कि अपेक्षाकृत पहले के समय में वरुण और आदित्य गण ही. 
सर्वोच्च देवता थे, किन्तु बाद में इन्द्र ने इनका स्थान ग्रहणा कर लिया ( § १२)। 
फिर भी, यह सिद्ध करने के लिये कोई भी प्रमाण नहीं है कि प्राचीनतम 
ऋणग्वेदिक काल में इन्द्र का स्थान किसी प्रकार हीन था। यह सत्य है कि 
अवेस्ता में अहुर मञ्दही सर्वोच्च देवता है, और वहाँ इन्द्र एक असुर है हा यदि 
भारतीय-ईरानी काल में इन्द्र मुलतः वरुण के समान शक्तिसे युक्त रहा तोभी 
अवेस्तन धमं के परिमार्जन ने जब अहुर मञ्द को सर्वोच्च देवता के रूप में प्रतिष्ठित 
कर दिया तो इन्द्र निश्चित रूप से पृष्ठभूमि में चला गया ( तु० की० $ १२)! 
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इन्द्र और वरुण के बाद महत्त्व की दृष्टि से दो अन्य सांस्कारिक देवता, अभि 


और सोम, आते हैं। इन्द्र. और साथ ही साथ इन दोनों को सम्बोधित सुक्तो की 
संख्या, तथा इनके नाम की आवृत्ति के आधार पर यही तीनों ऋग्वेद के सर्वाधिक 
लोकप्रिय देवता माने जा सकते हैं; क्योंकि मोटे रूप से ऋग्वेद के समस्त सुक्तों का 
लगभग त्रि-पंचांश इन्हीं तीनों को समर्पित किया गया है। यह तथ्य भी, कि 
गृह-मण्डलो में अभि और इन्द्र सम्बन्धी सूक्त ही सर्वप्रथम आते हैं, तथा नवम 
मण्डल के अधिकांश सुक्त साम को सम्बोधित किये गये हैं, उक्त निष्कर्ष की पुष्टि 
करता है"! | शेष अन्य देवों में से प्रत्येक को समर्पित सूक्तों की संख्या तथा 
ऋग्वेद में उनके नामों की आवृत्त के आधार पर उनके पाँच वर्ग निश्चित किये 
जा सकते हैं, यथा : १) इन्द्र, अभि, सोम; २) अश्विनगण, मरुट्रण, वरुण; 
३) उषस्‌ , सवितृ, बृहस्पति, सूयं, पूषन्‌; ४) वायु, द्यावा-पृथिवी, विष्णु, रुद्र; 
और, ५) यम, पर्जत्य ।* यह सांख्यिक आघार केवल एक आंशिक दि्दर्शक 
मात्र हो सकता है; क्योंकि जहाँ वरुण की प्रख्याति ( अधिकतर मित्र के साथ ) 
केवल तीस सूक्तों में ही की गई है और इनके नाम का लगभग २५० वार उल्लेख 
है, वहीं अश्विनों के लिये लगभग पचास सूक्त मिलते हैं और इनके नाम भी लगभग 
४०० वार आते हैं। फिर भी अश्विनगण महानता में वरुण की समता नहीं कर 
सकते । अश्विनों की इस-सापेक्षिक प्रमुखता का कारण निश्चित रूप से प्रातःकालीन 
प्रकाश के देवों के/रूप में इनका यज्ञ से घनिष्ठ सम्बन्ध ही है। इसी प्रकार इन्द्र 
के साथ घनिष्ठ साहचर्य ही मरुतों के महत्त्व का प्रमुख कारण है। उपरोक्त 
तालिका के अन्य देवों की सापेक्षिक महानता का मूल्यांकन करने के लिये भी 
इसी प्रकार के आधार का. आश्रय लेना होगा। यहाँ यह स्पष्ट है कि इस प्रकार 


“के मूल्यांकन में अनेक कठिनाइयाँ और सन्दिग्धतायें निहित हैं। अतः हम” 


कह सकते हैं कि पदों और स्तरों के अनुसार किया गया वर्गीकरण भी वेदिक 
देवों के अध्ययन के लिये सन्तोषजनक आधार नहीं प्रस्तुत कर सकता । 


एक अन्य, किन्तु अपेक्षाकृत और भी कम सन्तोषजनक वर्गीकरण का आधार 
पुराकथाशासत्रीय घारणाओं की कालगत सापेक्षिकता हो सकती है। इसके 
अन्तर्गत देवों का वर्गीकरण इस आधार पर किया जा सकता है कि उनका 
` अस्तित्व सर्वथा भारतीय, भारतीय-ईरानी, अथवा भारोपीय, कालो में से किसके 
अन्तर्गत आता है । इस प्रकार यदि हम देखे तो बृहस्पति, रुद्र, और विष्णुं को 

' सर्वथा भारतीय पुराकथाशाञ्र का ही सृजन कहा जा सकता है क्योंकि इनके 
सम्बन्ध में कम से कम यह दिखाने का कोई भी उपयुक्त प्रमाण नहीं है कि 
इस काल के पूर्व भी इनका अस्तित्व था। इनके अतिरिक्त इस बात का पहले 
ही संकेत किया जा चुका है कि अनेक पुराकृथादयाख्रीय व्यक्तित्व भारंतीय- 
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ईरानी काल से.ही चले आ रहे हैं (९ ५:)। परन्तु "द्यौस्‌? के अतिरिक्त किसी 
अन्य देवता को भारोपीय काल में भी हुँढ़ा जा सकता है इस पर सन्देह करना 
प्रायः उचित ही है। इस प्रकार पुराकथाशास्त्रीय सृजनों के कालगत आधार पर 
किया गया वर्गीकरण भी अनिश्चित सा ही है। , 


मुर्तीकरण का वह स्तर, जिसका विभिन्न देव प्रतिनिधित्वं करते हैं 
वर्गीकरण का एक सम्भव आधार प्रस्तुत कर सकता है। किन्तु इसके अनुसार 
भी स्पष्ट विभाजन रेखा खींचने का कायं अनेक कठिनाइयों से युक्त है। 


सम्पूर्ण रूप से देखने पर वेदिक देवों के उसी वर्गीकरण में न्यूनतम आपत्ति 

हो सकती है जो उन्हीं प्राकृतिक आधारों पर किया गया हो जिनका यह देव 

प्रतिनिधित्वे करते हैं । क्योंकि, यद्यपि कुछ दशाओं में इस बात पर थोड़ा बहुत 

सन्देह हो सकता है कि किसी देवता की आधारभूत प्राकृतिक वास्तविकता क्या 

` है, और इस कारणा उस देव का एक दोषपूणा स्थान पर वर्णन कर दिये जाने की 

भी आशंका हो सकती है, तथापिं थह विधि सजातीय चारित्रिक विशेषताओंवाले 

देवों को" एक साथ एकत्रित रख कर उनका तुलनात्मक अध्ययन सरल बना 

देती है। स्वयं ऋग्वेद द्वारा प्रस्तुत त्रिपदीय विभाजन के अनुसार विभिन्न ' 

घटनाओं को तीन अलग-अलग समूहों में रक्खा गया है और ऋग्वेद के प्रानीचतम 
भाष्यकार ने भी इसी का अनुसरण किया है। 


मूईर : सं० टे० ५, २१९; ब्राडकै : या० १२-१४; औ० पे० १०० -- 
हॉ० इ० '१३८-४० -- मेक्स मूलर : हि० लि० ५२६, ५२२, ५४६; 
मैक्स मूलर : चिप्स फ्रॉम ए जमंन' वकशॉप १, २८; मैक्स मूलर : ओ० रि० 
२६६, २८५, २९८ और बाद, ११२ और-ाद; मेक्स मूलर : साइन्स ऑफ 
रिलौजन ५२; मेक्स मूलर : फिज़िकळ रिलीजन १८० और बाद; मूईर : सं० टे० 
५, ६ और बाद, १२ और बाद, १२५; बेनफे : ओ० अ? ३, ४४९; बूहुङर : 
ओ० आ० १, २२७; लुडविग : ऋग्वेद का. अनुवाद ३, ४०१३ और बाद; के० 
ऋ० ३३, नोट ११३; त्सिमर : त्सी० आ० १९ (७), १७५; हिलेब्रान्ट 
बरुण उन्ट मित्र, १०५; -- ब्हिटने : प्रो सो०; अक्तूबर १८८१; औ० वे० 
१०१; हाँपकिन्स : ही० ऋ ०, ७५-८३; हॉ० इ० १३९, इत्यादि ¬ *शर्मन : 
वि० १३४; तु० की० त्सौ० गे० ३२, ३०० -- मूईर : ज० ए० सो० २० 
४१-५; मूईर्‌ : सं० टे० ४, ५४-८३ ५, १४-१७; तु० कौ० अथववेद ३, २२ 
४, १४; शतपथ ब्राह्मण १, ७, ३ ; ऐेतरेय ब्राह्मण ६, २० तेत्तिरीय संहिता 
१,७,१3; ६,५,३१; हॉ० इ० १८७-- "निरुक्त ७, ६. ७-- “वािस : कॉ० 
ऋ० ९ -- १औ० वे० ३४७, ३५३, १५५, ३५७-८ -- _ औ० वे० ९३ -- 
33 मूहेर : सं० टे० ५, १८ ¬ १२० वे० २३८ -- * वर्गेन : छ० रि० वे० 
३, २०३-४ -- * *बगैन : छ० रि० वे० ३८ १९९२" औ० वे० २८२ ` 
CC-0, Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection 
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>०मूइर : सं० टे० ५, १८-२०; औ० वे० ९७-१०१; २८१-७, २९२-३०१ -- 
3४कात्यायन : सर्वानुक्रमणौ, प्रस्ताबन $ २, ८; ऋग्वेद १, १३९१ पर 
१८, RN तैत्ति a ~ 
सायण -- ईन्द्र और वायु में निकट सम्बन्ध दै? (तैत्तिरीय संहिता ६, ६, 
८२); तु० की० हॉ० इ० ८९ -- “अधि, वायु, सूर्य, तीनों अजापति के पुत्र 
हैं, ( मैत्रायणी संहिता ४, २९ )-- * औ० बे० ९४-८ -- * *हॉ० इ० 
९० -- १ यह वर्ग, तथा अलग-अलग देवों के सम्बन्ध में नीचे दी हुई संख्याय 
इन ग्रन्थो के प्रदत्तों पर आधारित.है : लुडविंग : ऋग्वेद का अनुवाद; आस- 
मैन : व० ऋ०; म्रासमैन : ऋग्वेद का अनुवाद ( २, ४२१-३ ); और ऑफ- 
रेख्त : ऋग्वेद गए, ६६८-७१ । 


` (क) दिव्य देवता 


६ ११, द्यौस्‌ :--प्राय निश्चित रूप से “द्यौस” शब्द बहुधा 'अकाश' तत्व . 
की उपाधि के रूप में प्रयुक्त हुआ है, और इस आशय में यह ऋग्वेद में कम से 
कम ५०० बार आता है। लगभग ५० बार इसका अर्थं 'दिन' भी है। जहाँ 
द्युलोकवासी देवता के रूप में मूर्तीकरण किया गया है, वहाँ 'यौस्‌' को/सामान्य- 
तया पृथिवी के साथ यौगिक शब्द 'द्यावापृथिवी' के रूप में संयुक्त कर दिया गया 

है जो विश्व-पितरों का द्योतक है। ऋग्वेद का कोई भी एक सूक्त अकेले केवल 
द्यौस्‌ को सम्बोधित नहीं किया गया है । जहाँ भी इसका अकेले उल्लेख है, वहाँ 
मूर्तीकरण को भावना को केवल पितृत्व तक ही सीमित रक्खा गया है। इस 
प्रकार यह शब्द प्रायः सदेव प्रथमा अथवा षष्टी विभक्तियों में ही प्रयुक्त हुआ |. 
है । उक्त द्वितीय रूप, जो प्रायः ५० बार मिलता है, अपेक्षाकृत अन्य सभी रूपों ` 
की संयुक्त आवृत्ति से भी अधिक बार आया है । षष्ठी विभक्ति में इसके प्रयोग को 
नियमित रूप से किसी न किसी अन्य ऐसे देवता के नाम के साथ संयुक्त कर दिया 
गया है जिसे द्यौस्‌ का पुत्र या पुत्री माना गया है। इस प्रकार, लगभग तीन 
चौथाई दशाओं में उषसू ही इसकी पुत्री है, और शेष में अश्विन्‌ इसकी सन्तान 
( नपाता ), अभि इसके पुत्र (सूनु) अथवा 'शिशु', और पर्जन्य, सूर्यं, आदित्यगणा, 
मरद्वण, तथा अङ्गिरसादि इसके “पुत्र” हैं । प्रथमा विभक्ति में आने वाले तीस 
प्रयोगों में से यह नाम ( द्ौसू ) केवल आठ ही अवसरों पर अकेले आता है; 
अन्यथा साधारणतया इसे या तो पृथ्वी के साथ सम्बद्ध कर दिया गया है, अथवा 
इसका उन अन्य सभी देवों के साथ उल्लेख है जिनके अन्तर्गत अधिकांश दशाओं | 
में पृथ्वी भी सम्मिलित है। इन आठौं स्थलों में से इसे तीन पर सामान्य रूप 
से पिता” ( १, ९०० १६४१; ४, ११° ), एक बार इन्द्र का पिता (४, ७२१ ), 
एक बार 'सुरेता:” और अभि ( ४, १७९ ) को उत्पन्न करने वाला कहा गया है, 
तथा शेष तीन हाला पर यह एक ह बु (४0२०) धवा लाख बु ( ५,/३६० ) अथवा लाल वृषभं है जो 
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नीचे की ओर मुँह करके गर्जन करता है (५, ५८६) और जिसके सम्बन्ध में यह 
कहा गया है कि वृत्र का वथ कर दिये जाने पर इसने इस कार्य पर अपनी 
स्वीकृति प्रदान की थी ( ६, ७२२ )। चतुर्थं विभक्ति में - यह शब्द ( द्यौस्‌ ) आठ 
स्थलों पर मिलता है। इन स्थलों में से तीन वार तो इसका अकेले उल्लेख है 
जिसमें एक बार इसे महान्‌ पिता ( १, ७१० ), एक बार “उच्च ( १, ५४ ), 
और एक बार “उच्च आवास” ( ५, ४७० ) कहा गया है । द्वितीया विभक्ति में 
मिलने वाले अवसरों में से दो बार द्यौस्‌ का पृथ्वी के साथ उल्लेख है, जहाँ एक 
बार तो बिना.किसी विमेदात्मक उक्ति के यह अकेले ही आता है ( १, १७४४ ) 
और एक बार ( १, ३१४) ऐसा कहा गया है कि अम्नि देव ही इससे गर्जन 
कराते. हैं । इस प्रकार यह स्पष्ट है कि द्यौस्‌” का स्वतन्त्ररूप से कदाचित्‌ ही कभी _ 
उल्लेख है, और लगभग ९० से कुछ अधिक स्थलों का, जिन पर यह. मिलता 
है, केवल षष्ठांश ही ऐसा है जहाँ पृथ्वी के साथ संयुक्त रूप से इसमें पितृत्व के 
आशय काः स्पष्ट उल्लेख नहीं है। इस प्रकार, वास्तव में ऋग्वेद में इसके 
मूर्तीकरण की एकमात्र अनिवार्य विशेषता इससे संयुक्त पितृत्व भावना ही है । कुछ 
स्थलों पर 'द्यौस” को एक ऐसा वृषभ ( १, १६०२; ५, ३६० ) कहा गया है 
जो गर्जन (५, ५८) करता है। य यहाँ हमें एक प्रकार से पशुत्वारोपण का 
आभास मिलता है, क्योंकि इस प्रकार इसे गर्जन करने वाला ऐसा पशु माना 
गया है जो गर्भित भी करता है। एक वार मोतियों से अलंकृत कृष्णाव अश्च के 
साथ भी द्यौस्‌ की तुलना की गई है ( १०, ६८१ ) जिससे स्पष्टतः रात्रि के 
समय के आकाश का ही आशय प्रतीत होता है। इस उक्ति से, कि द्यौस्‌ एक 
अशनि से युक्त' ( अशनिमतु ) है, कुछ कुछ मानवत्वारोपण का आभास मिलता 
है । इसे मेघों के बीच से मुस्कराने वाला भी कहा गया है ( २, ४९ ) जिससे 
निश्चित रूप से मेघो के बीच से प्रकाश प्रदान करने वाले आकाश का तात्पर्यं 
है ।* फिर भी, इस प्रकार के स्थल बहुत थोड़े हैं, और दौस्‌ सम्बन्धी धारणा 
पितृत्व के आशय के अतिरिक्त पशुत्बारोपण और मानवत्वारोपणसे प्रायः मुक्त है। 
पिता के रूप में अधिकांशतः इसके माता रूपी पृथ्वी से संयुक्त होने की कल्पना 
की गई है।? यह इस तथ्य द्वारा प्रकट होता है कि इसका नाम एकवचन में 
अकेले आने की अपेक्षा . पृथ्वी के साथ युगुल रूप में कहीं अधिक बार आता है 
( § ४४ ) तथा एक वचन रूप में मिलने वाले स्थलों में से भी अधिकांश पर 
' इसका पृथ्वी के साथ ही उल्लेख है । इसके अतिरिक्त इसे जहाँ कहीँ भी अलग समझा 
- गया है वहाँ इसका वेयक्तीकरण इतना महत्व नहीं प्राप्त कर सका है कि 
कोई एक सूक्त सम्पूर्णा रूप से इसे ही अपित किया जासके, जब कि पृथ्वी के साथ 
साथ इसकी ६ सुक्तो में प्रख्याति है। प्रायः सभी महान्‌ देवों” की भाँति चौस्‌ 
CC-0, Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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को भी कमी कभी 'असुर/* ( १, १२२.१३११; ८, २०१०) कहा गया है, 
तथा एक बार ( ६, ५१० ) 'सम्बोधन” के रूप में इसका 'पृथ्वी-माता” के साथ 
साथ द्ौष-पितर्‌' सम्बोधन सहित आवाहन किया गया.है। लगभग २० स्थलों 
पर जहाँ कहीं भी इसका मूर्तीकरण किया गया है, द्यौस्‌ शब्द ज्लीलिज्भ रूप में 
ही प्रयुक्त हुआ है। जेसा कि ऊपर संकेत किया जा चुका है ($६) “दोस्‌” 


 भरोपीम काल से चला भा रहा है, और यह मानने के लिये भी कोई युक्तिसगत 


आधार नहीं कि इस काल में इसके मूर्तीकरण का स्वरूप अधिक विकसित तथा 
ऋग्वेद में अपेक्षाकृत अधिक पुरातन रूप में व्यक्त हुआ है। दूसरी ओर वस्तु 
स्थिति को इसके ति मानने के लिये पर्याप्त आधार उपलब्ध हैं। इतने 

` प्राचीन ( भारोपीय ) काल में जो भी श्रेष्ठ देव रहे होंगे उन सभी का विकास भी 
अपेक्षाकृत कहीं अधिक प्राथमिक अवस्था में रहा होगा और कदाचित ही किसी 
दशा में मूर्तीकृत प्राकृतिक पदार्थ से पृथक्‌ उनकी कल्पना की गई होगी ।” ऐसे 
विश्व-पिता के रूप में, जो माता पृथ्वी के साथ सभी मूर्तीकृत पदार्थों और 
घटनाओं को अपने अन्तर्गत समाविष्ट कर लेता है, द्यौस्‌ ऋग्वेदिक अस्पष्ट सी 
अनेकदेवतावादी धारणा के अन्तर्गत सभी देवों में सर्वोच्च रहा हो सकता है। 
किन्तु इसे भारोपीय काल का सर्वीक्ष देव मानना भ्रामक है, क्योंकि इस दशा , 
में इससे ज्युस के समान एक शासक, और अत्यन्त प्राचीनकाल में भी एक 
ओऔपक्रमिक एकेश्वरवादी आवना का आशय निष्पन्न होगा, जबकि ऋग्वेदिक 
काल तक में इसके लिये इन दोनों में से कोई भी धारणा स्पष्ट रूप में बिकसित 
नहीं हो स्की है। । 


यह शब्द `दिव’ ( चमकना ) धातु से व्युत्पन्न हुआ है और इस प्रकार 
, इसका अथे ‘दिव्य’ है, तथा यह भी देवों ( देव ) के ही समान है I 


१फोन ओडर 3 बी० मौ० ८, १२६-७ -- पिशल : वेदिशे स्टूडियून 
१, १११; से० बु ० ई० ४६, २०५ -- *हॉ० इ० १७१ -- १ आड्केः घा० 
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§ 2२. वरुण॒ः--यह स्पष्ट किया जा चुका है ($ १० ) कि इन्द्र के साथ 


साथ वरुण भी ऋग्वेद के महानतम देवों में से एक हैं । वरुण की प्रशास्ति में 
अपित सूत्तों की संख्या इनके चरित्र की महानता का मुल्यांकन करने का पर्याप्त 
आधार नहीं है, क्योंकि केवल एक दर्जन सूक्त हीं ऐसे हैं जिनमें केवल इन्हीं की 
एक मात्र प्रशस्ति है। अतः सांख्यिक आधार पर मुल्यांकन करने पर यह केवल 
एक तृतीय श्रेणी के देव सिद्ध होंगे । यदि उन और दो दर्जन सूक्तों को भी, जिनमें 
इनका 'मित्र' के साथ आवाहन है, घ्यात में रक्खा जाय तो भी प्राथमिकता की 
दृष्टि से देवों में इनका स्थान पञ्चम होगा, जो अश्चिनों से भी नीचे तथा मरुतों के 
प्रायः समकक्ष है । 


वरुण के व्यक्तित्व में मानवत्वांरोपण का भौतिक की अपेक्षा नेतिक क्षेत्र में. 


अधिक पूर्णं विकास हुआ है । इनके शरीर और उपकरणों का वर्णन बहुत विस्तृत 
नहीं है क्योंकि इनके कार्यों पर ही विशेष बल दिया गया है। इनके शरीर में 
मुख, नेत्र, भुजोयें, हाथ, और पैर की कल्पना है । यह अपनी भुजाओं को हिला- 
डुला सकते हैं, तथा स्वयं चल-फिर और बेठ सकते हैं । यह भोजन और पान कर 
सकते हैं, और रथ भी हाँकते हैं। वरुण के मुख ( अनीकम्‌ ) को कवि अभि के 
समान मानता है ( ७, ८८१, तु० की० ८७१ ) । मित्र और वरुण के नेत्र सूय हैं 
( १, ११५९ ६, ५११; ७, ६१२,६३; १०, ३७१ ), और यह तथ्य कि इस 
बात का सुक्तो के प्रथम मन्त्र में ही उल्लेख मिलता है, यह व्यक्त करता हैकि 
मित्र और वरुण के सम्बन्ध में' विचार करते समय सर्वप्रथम इसी धारणा का 
उदय होता है.। सूयं को अपित एक सुक्त ( १, ५०९ ) में वरुण जिस नेत्र द्वारा 
समस्त मानव जाति का अवलोकन करते हैं वह निःसन्देह सूर्य ही है। अर्यमन 
सहित मित्र और वरुण के लिये “सुर्य-नेत्री' ( ७, ६६०” ) शब्द का प्रयोग हुआ 
है, साथ ही यह शब्द अन्य देवों के लिये भी आता;है। वरुण दूरदर्शी ( १, 
२५००६; ऽ, ९०२ ) तथा सहस्र नेत्रों वाले (७, ३४ ) हैं। मित्र और वरुण 
अपनी भुजाओं को फैलाते हैं (५, ६४९; ७, ६२०१ )। यह लोग रथ को उसी 


प्रकार सूर्य की किरणों द्वारा हाँकते हैं जैसे हाँथो से ( ८, ९०९) । सवितृ और 


त्वष्टू की भाँति यह सुन्दर हाथों वाले ( सुपाणिं ) हैं। मित्र और वंरुण अपने 
पैरों से श्ीघ्रतापूर्वक विचरण करते हैं ( ५, ६४” ), और वरुण अपने द्युतिमान 
पैरों से कपट को दलित करते हैं ( ८, ४१८ ) । यज्ञ के समय वरुण फोलाई हुई 
घास पर बैठते हैं ( १, २६४, ५, ७२२ ) तथा अन्य देवों की भाँति यह और मित्र 
सोमपान भी करते हैं (४, ४१ इत्यादि) ॥ वरुण एक स्वर्ण-द्वापि और द्युतिमान 
परिधान घारण करते हैं ( १, २५१३ )। किन्तु, इन्हे और मित्र को जो धुत का 
परिधान पहनाया गया है ( ५, ६२९; ७, ६४१) उससे केवल यज्ञ के समय 
) CC-0, Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection." 


र 


29260 By Slddhanta eGangotr GyaanKosha_ By Slddhanta eGangotri Gyaan Kosha 

४२ वेदिक माइथौलोजी 
अपित इत-हवि का लाक्षणिक आशय ही उद्दिष्ट प्रतीत होता है। द्युतिमान 
परिधान का भी, जिसे यह धारण करते हैं ( १, १५२१ ) कदाचित यही अर्थ है। 
शतपथ ब्राह्मण (१३, ३, ६) में वरुण को श्वेत-वर्ण, गंजा और पीले नेत्रोंवाला 

वृद्ध पुरुष? कहा गया है । वरुण के उपकरणों के अन्तर्गत जिस एक वस्तु को 
प्रमुखता दी गई है वह उनका रथ है। इस रथ को सूर्य के समान द्यतिमान 
(१, १२२१०) कहा गया है, जिसमें स्तम्भों के स्थान पर नप्नियाँ लगी हैं (वही 
इसमें एक बठने का स्थान है ( ५, ६२°) और यह भली प्रकार सन्नद्ध अश्वों 
द्वारा खींचा जाता है ( ५, ६२९ )। मित्र और वरुण अपने .रथ में बैठ कर 
उच्चतम द्युलोक में भ्रमण करते हैं ( ५, ६३ )। कवि वरुण के रथ का पृथ्वी 
पर दर्शन प्राप्त करने के लिये स्तुति करता है ( १, २५१८ ) । 

' मित्र और वरुण का गृह स्वर्ण-निरमित तथा द्युलोक में स्थित है ( ५, ६७१; 
१, १३६२ ) । वरुण अपने इस भवन ( पस्त्यासु ) में बेठ कर सभी कृत्यों का 
अवलोकन करते हैं ( १, २५१-११ )। इनका और मित्र का आसन ( सदस ) 
महान, अत्यन्त उच्च, दृढ़ और सहस्र स्तम्भों वाला है ( ५, ६८१; २, ४१० ) । 
इनके गृह में सहस्र द्वार हैं ( ७, ८८” )। सवंदर्शी सूर्यं अपने गृह से उदित हो 
कर मनुष्यों के कृत्यों की सुचना देने मित्र और वरुण के आवास स्थान पर 
जाता है ( ७, ६०१-3 ) तथा इनके प्रिय गृह में प्रवेश करता है ( १, १५२९ )। 
उच्चतम ग्रुलोक में ही पितृगण वरुण के दर्शन प्राप्त करते हैं ( १०, १४८ )। 
शतपथ ब्राह्मण ( ११, ६, १ ) के अनुसार वरुण को विश्व का अधिपति माना 
गया है जो द्युलोक के मध्य में बेठा हुआ वहीं से अपने चतुदिक स्थित दण्डनीय 
स्थानों का पर्यवेक्षण करता रहता है ।१ 


कभी कभी वरुण के गुप्तचरों ( स्पशः ) को भी उल्लेख है । यह गुमचर इनके 
चतुदिक बठ ( १, २४१३ ) तथा दोनों लोकों का अवलोकन करते रहते हैं। यज्ञ 
से परिचित होने के कारण यह स्तुतियों को प्रेरित करते हैं ( ७, ८७२ ) । मित्र 
और वरुण के गुप्तचर, जिन्हें यह देवगण पृथक्‌-पृथक्‌ रूप से लोगों के घरों 
में भेजते हैं ( ७, ६१२ ), अश्नमित और बुद्धिमान होते हैं ( ६, ६७० ) । अथर्व 
वेद ( ४, १६४ ) में यह कहा गया है कि द्युलोक से उतर कर वरुण: के ट्त 
संसार में भ्रमण करते हैं और सहन नेत्राँ से युक्त होने के कारण सम्पूर्ण 
संसार को एक छोर से दूसरे छोर तक देखते रहते हैं। सम्भवतः तारों को ही इन 
दूतों का प्राकृतिक आधार माना गया है, किन्त ऋग्वेद में इस मान्यता के लिये 
कोई प्रमाण नहीं है क्योंकि इस ग्रन्थ में कहीं भी तारों को निरीक्षण करनेवाला 
नहीं कहा गया है, और न इन गुलचरों को ही कहीं रात्रि से सम्बद्ध किया 


` गया है बहुत सम्भव है इस धारणा का आरम्भ उन गुप्तचरों द्वारा ही हुआ हो 
ZX CC-0, Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 
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जिनसे पृथ्वी का एक हृढ़ शासक नित्यप्रति घिरा रहता है । साथ ही गुप्तचर 
केवल वरुण और” मित्र से ही सम्बद्ध नहीं हैं, वरन्‌ इन्हें अग्नि ( ४, ४२ ), सोम 
( ९, ७३००, यहाँ सम्भवतः वरुण के पुर्वोल्लेख द्वारा ही इसका आरम्भ हुआ 
है ), इन्द्र से युद्ध करनेवाले असुरों ( १, ३३८ ), और सामान्य रूप से समस्त देव 
जाति ( १०, १०८) तक से भी सम्बद्ध किया गया है "एक स्थल पर आदित्यों 
को गुप्तचरों की भाँतिं उच्चस्थान से नीचे देखनेवाला कहा गया है ( 5, ४७११ )। 
इन गुप्तचरों को प्रमुखतः मित्र और वरुण से ही सम्बद्ध किया गया होने का कारण 
इस तथ्य द्वारा उत्पन्न प्रतीत होता है कि ईरान के “मिश्र” के पास भी गुप्तचर हैं 
जिन्हें उसी नाम ( स्प) से पुकारा गया है जो वेदों में मिलता है ।” ऋग्वेद 
( १०, १२३४ ) में वरुण के जिस स्वरां-पद्धोंवाले दृत का उल्लेख है वह निश्चित 
रूप, से: सुर्य। हो है।5 5७ न 5 ह 


अकेले अथवा मित्र के साथ, वरुण को अक्सर अन्य प्रमुख देवों, तथा यम 
की भाँति, एक “राजा” कहा गया है ( १, २४*““ इत्यादि )” । वरुण सबके राजा 
हैं : देवों और मनुष्यों के ( १, १३२४ २, २७१” ), समस्त संसार के ( ५,८५१) 
और उन सवके जिनका अस्तित्व है (७, ५७६ )। वरुण को एक आत्मनिर्भर 
राजा भी कहा गया है ( २, २८* ), यद्यपि यह शब्द सामान्यतः इन्द्र के लिये 
ही प्रयुक्त हुआ है। अपेक्षाकृत अनेक बार वरुण को अकेले, अथवा अधिकांशतः ' 
मित्र के साथ साथ ही 'सम्राज” कहा गया है। इसी शब्द का कुछ बार अभि के 
लिये, तथा बहुघा इन्द्र के लिये भी प्रयोग किया गया है। किन्तु जिन स्थलों पर 
वरुण और मित्र को इस प्रकार सम्बोधिठ-किया गया है उनकी गणना करने पर 
यह स्पष्ट होता है इसे इन्द्र की अपेक्षा लगभग दूने बार वरुण से ही 'सम्बद्ध 
किया गया है। यदि यह मान लिया जाय कि ऋग्वेद में इनदर को प्रख्याति करने 
वाले प्रत्येक आठ या दस सुक्तों में से केवल एक ही वरुण को अपित किया गया 
है, तो इस अनुपात के कारण उक्त उपाधि ( सम्राजू ) विशेषतः वरुण के लिये 
ही अधिक उपयुक्त प्रतीत होगी । \ 

सार्वभौम सत्ता (क्षत्र ) के गुणा का प्रमुख रूप से वरुण के लिये, सामान्य- 
तया मित्र के साथ, और दो वार अर्यमन्‌ के साथ भी, प्रयोग किया गया हें। 
अन्यथा यह केवल एक बार ही क्रमशः अमि, बृहस्पति, और अध्िनों के लिये : 
व्यवहृत हुआ है । इसी प्रकार शासक (क्षत्रिय ) शब्द पाँच बार आनेवाले स्थानों 
में से चार बार वरुण अथवा आदित्यों के लिये, तथा केवल एक बार ही सामान्य 
रूप से समस्त देव जाति के लिये प्रयुक्त हुआ है । अकेले,अथवा मित्र के साथ, 
वरुण के लिये 'असुर' ($ ६७ ) उपाधि का प्रयोग इन्द्र और अझि की ` 
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अपेक्षा अधिक बार हुआ है। यहाँ भी यदि सुक्तो के अनुपात पर ध्यान दिया 
जाय तो हमें यह प्रतीत होगां कि यह उपाधि विशेषतः वरुण के लिये ही व्यवहृत 
हुई है ।” मित्र और वरुण को देवों में रहस्यमय और उदात्त ( असुरा अर्या ) 
कहा गया है ( ७, ६५९ )। 
बरुण और मित्र के दिव्य प्रदेश को बहुधा 'माया”* शब्द द्वारा व्यक्त 
किया गया है। यह शब्द एक गुद्यशक्ति का द्योतक है जिसका श्रेष्ठ आशय में 
तो देवों के लिये, तथा बुरे आशय में दैत्यों के लिये प्रयोग हुआ है। अंग्रेजी 
भाषा में इसका. प्रायः बिल्कुल समानार्थी शब्द 'क्राप्ट' है, जिसका, प्राचीन 
आशय के अनुसार 'गुह्यशक्ति' या 'अभिचार” अर्थ था, किन्तु बाद में एक ओर 
, “योग्यता या कला” और दूसरी ओर “छद्म क्रियायें' अर्थ विकसित हो गया । 
असुर' ( जिसका “रहस्यमय व्यक्ति” अर्थ किया जा सकता है) की भाँति 'माया 
का श्रेष्ठ आशय प्रमुखतः वरुण और मित्र से संयुक्त है, जब कि बुरा आशय 
दत्यों के लिये सुरक्षित किया गया है । वायु में अवस्थित होकर अपनी गुह्यशक्ति 
द्वारा वरुण मानों सूर्यरूपी मापने के उपकरण द्वारा पृथ्वी को मापते हैं 
( ५, ८५° ) । वरुण और मित्र ही उषा” को उत्पन्न करते हैं ( ३, ६१४ ), 
सूर्य को आकाश में आर-पार जाने के लिये प्रेरित करते हैं और उसे उस समय 
मेघ तथा वर्षा से अवरुद्ध कर रखते हैं जब मधुमय बूँदों की वर्षा होती है 
( ५, ६३९ ) । मथवा ( वही २° ) वरुण और मित्र आकाश से वर्षा कराते हैं, 
तथा असुर ( यहाँ = द्यौस्‌ अथवा पर्जन्य ) रूपी गुद्यशक्ति द्वारा विभिन्न विधानों 
का पालन कराते हैं।* इसीलिये “मायिन्‌” उपाधि भी देवों में मुख्यतः वरुण के 
लिये व्यवहृत हुई है ( ६, ४८१४; ७, २८; १०, ९९१९१४७० ) । 
स्पष्टतः इन्द्र के विपरीत, वरुण के साथ कोई भी पुराकथा सम्बद्ध नहीं की 
गई है, जब कि इनके ( और मित्र के ) लिये भौतिक तथा नेतिक विधानों का 
उद्घोषक होने के सम्बन्ध में बहुत कुछ कहा गया है । वरुण प्रकृति के नियमों के 
` महान्‌ अधिपति हैं । इन्होंने द्युलोक और पृथ्वी की स्थापना की है और सभी 
लोकों में इन्हीं का वास है ( 5, ४२१ )। तीनों द्युलोक और तीनों पृथ्वी इन्हीं 
में निहित हैं ( ७, ८७१ )। यह और मित्र समस्त संसार पर शासन करते हैं . 
{ ५, ६३° ), अथवा दोनों लोकों को धारण करते हैं ( ७, ६१९ )। यह समस्त 
संसार के अभिभावक हैं ( २, २७* इत्यादि )। वरुण के विधान के कारण ही 
चुलोक और पृथ्वी अलग अलग स्थित हैं ( ६, ७०%; ७, ८६; ८, ४१”) । 
मित्र के साथ यही पृथ्वी और आकाश को ( ५, ६२१ ), अथवा द्युलोक, पृथ्वी 
और वायु को ( ५, ६९१ ) धारण करते हैं। इन्होंने ही आकाश में प्रकाशमान 
« होने के लिये स्वर्ण भ्रूले ( सूयं ) का निर्माण किग्रा ( ७, 5७? )। इन्होंने ही 
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अभि की जल में, सूयं की आकाश में, और सोम की पर्वतों पर स्थापना की 
( ५, ८५ )। इन्होंने ही सूर्य॑ के लिये एक विस्तृत. पथ का निर्माण किया 
( १, २४८; ७, ५७१ ) | वरुण, मित्र और अर्यमन्‌, सूर्य के लिये पथ प्रशस्त 
करते हैं (७, ६०") । मित्र और वरुण के विधान (ऋत) सुहृढ़ रूप से स्थापित हैं 
जब कि सूर्य के अश्व खुले हुए हैं (५, ६२१ )। वह वायु जो वायुमण्डल में 
गतिशील. रहता है, वरुण का श्वास ही है ( ७, ८७२ )। 

वरुण के विधानों ( व्रतानि) द्वारा ही उज्ज्वल प्रकाश से युक्त होकर 
चन्द्रमा रात्रि में भ्रमण करता है, और इसी से उन्नत स्थान में स्थित तारे 
. रात्रि में तो दिखाई पड़ते हैं किन्तु दिनः के समय दृष्टि से ओझल हो जाते हैं 
. ( १, २४१ )। एक अन्य स्थल पर यह कहा गया है कि वरुण ने रात्रियों का 
आलिंगन ( परि षस्वजे) कर रक्खा है, और अपनी गुप्त शक्ति द्वारा इन्होंने ही 
प्रातःकाल अथवा दिनों ( उस्रः ) की स्थापना की है। फिर भी इस उक्तिकी 
अपेक्षा, कि वरुण रात और दिन का नियमन या विभाजन करते हैं 
( तु० की० ७, ६६१? ), उक्त बात रात्रि के साथ, इनके सम्बन्ध की घनिष्ठता 
को कदाचितु अधिक मात्रा में व्यक्त करती है। वास्तव में इनकेः साथ सूर्यं का 
ही बहुधा उल्लेख मिलता है, रात्रि अथवा चन्द्रमा का नहीं । इसीलिये प्राचीनतम 
वेद में वरुण, रात और दिन दोनों ही समय प्रकाश के अधिपति माने गये हैं, 
जब किं जहाँ तक अनुमान किया जा सकता है, मित्र केवल दिन के दिव्य प्रकाश 
के ही अधिपति के रूप में आते हैं। 


ब्राह्मणों द्वारा व्यक्त बाद के वेदिक काल में वरुण को विशेषतः रात्रि के 
आकाश से सम्बद्ध किया गया है |“ इस प्रकार, यह कहा गया है कि मित्र ने 
दिन बनाया और वरुण ने रात्रि ( तैत्तिरीय संहिता ६, ४, ८१); और दिन 
मित्र के अन्तर्गत तथा' रात्रि वरुण के अन्तरगत है (तैत्तिरीय संहिता २, १, ७*)*। ` 
इस दृष्टिकोण का आरम्भ सम्भवतः मित्र को एक स्वतंत्र देव सिद्ध करने के 
प्रयास में निहित प्रतीत होता है। मित्र को अब भी सूर्ये से ही सम्बन्ध होने का . 
अनुभव किया गया है, जब कि वरुण का प्राकृतिक आधार अपेक्षाकृत अधिक 
अस्पष्ट है । इन दोनों का ही विभेद एक भिन्न प्रकार से शतपथ ब्राह्मण 
( १२, ९, २१९) में भी व्यक्त हुआ है, जहाँ यह कहा गया है कि “यह संसारे 
मित्र है, और वह ( दिव्य ) संसार वरुण । 

वरुण को कभी-कभी ऋतुओं के नियमन का श्रेय भी दिया गया है। “वरुण 
बारह मासों से परिचित हैं” ( १, २५)" । यह भी ' कहा गया है कि शरद 
ऋतु, मास, दिवस, और रात्रि को मित्र, वरुण, तथा अर्यमन्‌ आदि राजाओं ने 
बनाया है ( ७, ६६०१ ) । : 
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३्द वेदिक माइथौलोजी 
ऋग्वेद तक में, वरुण को अक्सर जल का नियामक बताया गया है। 

इन्होंने ही नदियों को प्रवाहित किया; यह नदियाँ इन्हीं के विधानों के अनुसार 
निरन्तर प्रवाहित होती रहती हैं ( २, २८४) । इन्हीं क्की गुह्मशक्ति के कारण 
सागर में अपना जल इतनी द्रुत गति से मिलाते रहने पर॑ भी नदियाँ उसे जल 
से परिपूर्णं करने में समर्थं नहीं हो पातीं ( ५, ५५९ ) वरुण और मित्र नदियों 
के अधिपति हैं ( ७, ६४२ ) । ऋग्वेद में वरुण को सागर से सम्बद्ध तो किया 
गया है किन्तु बहुत कम, और ऐसा सम्भवतः इनके इस दिशा में अमहुच्वपूरं होने 
के कारण ही हुआ है। समुद्रमार्ग से आनेवाले वरुण का, आकाश-मागं से 
आनेवाले मरुद्वण, पृथ्वी से आनेवाले अभि और अन्तरिक्ष से आनेवाले वायु 

_ आदि से विभेद स्पष्ट किया गया है ( १, १६१९४ )'? । इस उक्ति का कि 'सात 
नदियाँ वरुण के मुख में उसी प्रकार गिरती हैं मानो वह. एक बृहत्‌ गह्वर में 
गिर रही हों ( ८, ५८१२ ), समुद्र से ही तात्पर्यं हो सकता है।१२ यह भी कहा 
गया है कि वरुण सागर ( सिन्धुम्‌ ) में उसी प्रकार उतरते हैं जिस प्रकार द्यौस्‌ 
( ७, ८७ )१3। ऐसा प्रतीत होता है कि वरुण को साधारणतया अन्तरिक्षीय 
जल से सम्बद्ध किया गया है। एक गुप्त समुद्र के रूप में वरुण ऊपर युलोक 
को जाते हैं ( ८, ४१८) । मनुष्यों के पाप-पुण्य का अवलोकन करते हुये वरुण ' 
उस स्वच्छ और मधुर जल के मध्य विचरण करते हैं जिसकी वर्षा होती है 
( ७, ४९२ ) । वरुण जल में अपने वस्त्र धारण करते हैं ( ९, ९०२, तु० की० 
८, ६९११ २ ) । वर्षा करानेवाले देवों के रूप में वरुण और मित्र की अन्य 
देवों की अपेक्षा अक्सर स्तुति की गई है। वरुण देव, स्वर्ग, पृथ्वी, और अन्तरिक्ष 
के हितार्थ, मेघ के निन्न भाग से वर्षा कराते हैं और पृथ्वी को गीली कर देते 
हैं, फिर मेघों.द्वारा परवंत-शिखरों को आच्छादित कर देते हैं ( ५, ८५३-४ ) । 
मित्र और वरुण की कृपा से ही मेघ शुद्ध जल की वर्षाकरते हैं जिससे जलधारायें 
मघु से प्रवाहित होती हैं ( ५, ६९२ ) । इनके पास वर्षा करानेवाले आकाश 
तथा प्रवाहित होनेवाले जल हैं ( ५, ६८” ) यह चरागाहों पर घुत (= वर्षा ) 
रूपी ओस विन्दु गिराते हैं और अन्य स्थानों पर मधु की वर्षा कराते हैं ( ३, 
६२९ ) । यह आकाश से आह्वाद और जल की वर्षा कराते हैं ( ७, ६४१ )। 
इन्हीं के द्वारा दिव्य जल से परिपूर्ण वर्षा होती है ( ८, २५९ )। वास्तव में 
एक सम्पूर्ण सुक्त ( ५, ६३ ) ही इनकी वर्षा कराने की शक्ति की चर्चा करता 
है। जल और वर्षा से इनके सम्बन्ध के कारण ही सम्भवतः नेघण्टुक के पञ्चम 
अध्याय में अन्तरिक्षीय और दिव्य, दोनों ही लोकों के देवों में वरुण की गणना 
कराई गई है। ब्राह्मणों में मित्र और वरुण वर्षा के भी देव माने गये हैं ।** 
अथर्ववेद में वरुण एक सार्वभौमिक द्ञासक होने की अपनी शाक्ति से हीन और 
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केवल जल के नियन्त्रक के रूप में ही व्यक्त किये गये हँ । इन्हें जल से उसी 
भाँति सम्बद्ध किया गया है जिस भाँति सोम को पर्वतों से (अथर्ववेद 
३, ३१ )। दिव्य पिता के रूप यह जल का वर्षण कराते हैं। ( अथर्ववेद ४, 
१५१९ ) । इनका स्वणं-आवास जल में ही स्थित है ( अथर्ववेद ७, ८5३१) । 
यह जल के सर्वाधिपति हैं, और यह तथा मित्र वर्षा के अधिपति हैं (अथर्ववेद ५, 
२४४० ). यजुर्वेद में वरुण की जल के एक ऐसे 'शिशु” के रूप में चर्चा है 
जिसने अत्यन्त मातृत्व भावना से युक्त जल को अपना आवास बनाया है 
( वाजसनेयि संहिता १०, ७ )। वरुण की पत्नियाँ जल हैं ( तैत्तिरीय संहिता 
५, ५, ४१ )। मित्र और वरुण जल के नायक हैं (तैत्तिरीय संहिता 
६, ४. २२) । 


वरुण के विधानों को नित्य ही सुदृढ़ कहा गया है और मुख्यतः इनके लिये | 


अकेले अथवा कभी-कभी मित्र के साथ भी 'घृतब्रत” उपाधि का प्रयोग किया 
गया है । स्वयं देवगण भी वरुण के ( ५, ४१), अथवा वरुण, मित्र, और 
सवितृ ( १०, ३६११ ) के विधानों का अनुसरण करते हैं। यहाँ तक की अमर 
देवगणा भी मित्र और वरुण के इढ विधानों को अवरुद्ध नहीं कर सकते ( ५, 
६९० तु० की० ५, ६३० ) । मित्र और वरुण 'ऋत” तथा प्रकाश के अधिपति 
हैं और यह लोग नियमानुसार नियमों के प्रतिपालक हैं ( १, २३१ )। यह 
वाद का विशेषण अधिकतर इनके लिये ही, और कभी-कभी आदित्यों अथवा 
देव जाति के लिये भो व्यवहृत हुआ है। मित्र और वरुण नियम और सत्य से 
बृद्धि को प्राप्त करनेवाले हैं ( १, २८ ) । वरुण अथवा आदित्यों को कभी-कभी 
विघानों का अभिभावक ( ऋतस्य गोपा ) कहा गया है, साथ ही अझि और सोम 
के लिये भी 'मही' शब्द व्यवहृत हुआ है। “नियमों का पालक” (ऋतावन्‌ ) 
विशेषण को, जो कि मुख्यतः अभिःके लिये ही प्रयुक्त हुआ है, अनेक बार वरुणा 
और मित्र से भी सम्बद्ध किया गया है। 

वरुणा की शक्ति इतनी महान है कि न तो उड़ते हुये पक्षी और न प्रवाहित 
होतो हुई नदियाँ ही इनके क्षेत्र, पराक्रम तथा क्रोध की सीमा तक पहुँच सकती 
हैं १, २४६) । न तो आकाश और न नदियाँ ही मित्र तथा वरुण की 
देवशक्ति की सीमा तक पहुँच सकी हैं ( १, १५१९ )। सभी कुछ, और सभी 
प्राणी, वरुण में ही अवस्थित, हैं ( ८, ४९१४ )। तीनों चुलोक और तीनों 
पृथ्वी इनमें ही निहित हैं (७, ८७? )। वरुण सर्वज्ञ हैं। यह आकाश में 
पक्षियों की गति-विधि, सागर में जलयानों के पथ, और दूर-दूर तक की यात्रा 
करनेवाले वायु की दिश्ा से परिचित हैं; साथ ही यह उन सभी गुप्त बातों को 
देख सकते हैं जो हो चुकी है अथवा होनेवाली हैं ( १, २५**"?१ )। यह मनुष्यों 
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के पाप और पुणय को देखते हैं ( ७, ४९३ ) । इनकी इच्छा के विना कोई भी 
. प्राणी हिल-डुल॒ तक नहीं सकता ( २, २८९ )। मनुष्य के पलकों के झपने 
की संख्या वरुण द्वारा निर्धारित है और मनुष्य,जो कुछ भी करता, विचारता 
ओर सूजन करता है, उस सबसे वरुण परिचित हैं ( अथवंवेद ४, १६** )। यह 
आकाश और पृथ्वी पर तथा उसके बाहर भी जो कुछ भी है, उसे देखते हैं; अत 
आकाश के उसपार भाग कर भी कोई व्यक्ति वरुण से बच नहीं सकता (अथववेद 
४, १६४*“)। सवंज्ञता वरुण की ही विशेषता है, ऐसा इत बात से सिद्ध होता है 
कि इस विषय में अभि की इन्हीं से तुलना की गई है ( १०, १११ ) । 


नेतिक नियन्त्रक के, रूप में वरुण का अन्य देवों की अपेक्षा कहीं ऊंचा 
स्थान है। पाप कर्म करने तथा इनके विधानों का उलंघन करने से इनका क्रोध 
उद्दीप्त होता है और यह इन कार्यों के लिये कठोर दण्ड देते हैं ( ७, ८६४४ ) । 
उन पाशों ( पाशाः ) का भी अक्सर उल्लेख है जिनसे वरुण पापियों को वाँधते 
हैं ( १, २४११-२५२१; ६, ७४९; १०, ८५२° ) । मिथ्याभाषियों को यह इन्हीं 
पाशों के सात या तीन फन्दों से बाँधते हैं, और सत्यवादियों पर कृपा रखते हैं 
( अथर्ववेद ४, १६६ ) । मिथ्यावादिता के विरुद्ध मित्र और वरुण के अनेक पांश 
अत्यन्त सुदृढ़ हैं ( ७, ६५३ ) । एक बार इन्द्र के साथ वरुण के सम्बन्ध में यह 
कहा गया है कि यह लोग ऐसे पाशों से बाँधते हैं जो रस्सियों से निमित नहीं 
होते ( ७, ८४९ ) । एक अन्य देव, अभि, के सिये भी 'पाश' शब्द का प्रयोग 
हुआ है, जहाँ उपासक अभि से यह स्तुति करता है कि वह उसे पाशमुक्त करें 
( ५, २०) । इस प्रकार हम यह कह सकते हैं कि पाश का प्रयोग मुख्यतः 
वरुण की ही विशेषता है। बर्गेन के अनुसार वरुण के पाश की धारणा जल को 
बाँधने पर आधारित है, और हिलेब्रान्ट के अनुसार रात्रि के पाशों पर**। किन्तु 
नेतिक अपराधियों के पाशों द्वारा ही इसके लाक्षणिक प्रयोग का पर्याप्त समाधान ' 
हो जाता है। मित्र के साथ वरुण को भी मिथ्यावादिता दूर भगाने वाला, एणा 
करनेवाला तथा दण्डित करनेवाला कहा गया है (१,१५२; ७,६०*.६६१३)। जो 
लोग इनकी उपासना की उपेक्षा करते हैं उन्हें यह विभिन्न व्याधियों** से पीड़ित 
करते हैं ( १, १२२ )। इसके विपरीत पश्चात्ताप करने वालों पर यह दयालु 
` रहते हैं। यह रस्सी की भाँति संयुक्त करने वाले और' पाप को दूर करने वाले हैं 
( २, २८; ५, ८५° )। यह मनुष्यों को केवल स्वयं किये पापों से ही मुक्त 
नहीं करते वरन्‌ उन पापों से भी मुक्त करते हैं जो पिक्रों ने किये हैं (७, ५६०) | 
यह ऐसे अम्यर्थको को भी क्षमा कर देते हैं जो नित्य ही इनके नियमों का उलंघन 
करते हैं ( १, २५१ ), और उन लोगों पर कृपा रखते हैं जो इनके नियमों का 


अनजान में उल्लंघन कर देते हैं (७, ८९० )। जिस प्रकार अन्य देवों को 
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अपित सुक्तो में उनसे सांसारिक सभृद्धि प्रदान करने की स्तुति की गई है, उसी 
प्रकार वास्तव में वरुण ( और आदित्यों ) को अपित सुक्तो में से कोई भी ऐसा 
नहीं है जिसमें अपराधों के लिये क्षमा करने की स्तुति न की गई हो । 

वरुण के पास सेकड़ों, हजारों उपचार हैं, और यह पापों से तो मुक्त करते 
ही हैं, मृत्यु को भी दूर भगाते हैं ( १, २४१ )। यह किसी का जीवन समाप्त, 
अथवा उसकी वृद्धि, कर सकते हैं ( १, २४११, २१२२; ७, ८८२.८९१ )। यह 
अमरत्व के एक मेघावी अभिभावक हैं (८, ४२१), तथा पुण्यात्मा लोग, आनन्द- 
मय लोक के इस राजा वरुण तथा थम का दर्शेन प्राप्त करने की कामना 
करते हैं ( १०, १४* )। ० 

वरुण अपने उपासकों के साथ मित्रवत्‌ सम्बन्ध रखते हैं (७, ८८१०६)। " 
यह उपासकगण दिव्य आवास म स्थित वरुण के साथ सम्पर्क स्थापित कर 
सकते हैं और अपने मानसिक चक्षुओं द्वारा उन्हें देख भी सकते हैं 
( १, २५१८; ७, ८८१ )। 


वेदिक प्रमाणों द्वारा वरुण के प्राकृतिक आधार के सम्बन्ध में क्या निष्कर्ष 
निकाला जा सकता है ? इन प्रमाणों से इतना तो स्पष्ट है कि, मित्र के सम्बन्ध में 
नीचे ($ १३ ) जो कुछ कहा गया है, उसे भी दृष्टि में रखने पर वरुण तथा 
मित्र दोनों का ही सूर्य से सम्बन्ध स्थापित किया गया है, किन्तु फिर भी, वरुण 
अपेक्षाकृत अधिक महत्वपूर्णं देव माने गये हैं। वास्तव में मित्र को अन्य महान्‌ 
देवों के साथ इतना अधिक समन्वित कर दिया गया है कि उनकी अपनी कोई 
विशेषता कदाचित ही शेष रह सकी है। मित्र ने उन देवों के चरित्र की प्रमुखता 
के कारण ही अपनी वैयक्तिकता खो दीहै जिनके साथ उन्हें सदेव सम्बद्ध किया 
गया है । मुख्यतः अवेस्ता के प्रमाणो के अनुसार 'मित्र' को प्रायः सर्वसम्मत 
रूप से एक सौर देव ही माना गया है ($ १३ )। अतः ऐसी दशा में वरुण 
मूलतः किसी अन्यः तत्त्व के ही प्रतिनिधि रहे होगे और समान्यतया स्वीकृत मत 
के अनुसार यह तत्व संत्र व्याप्त 'आकाश' ही हो सकता है। देखने वाले के 
तेत्रो के लिये सूर्यं की अपेक्षा आकाश का 'नाक' कहीं अधिक विस्तृत प्रभाव 
प्रस्तुत करता है क्योंकि आकाश में अपनी देनिक प्रदक्षिणा के समय सुर्यं उसके _ 
एक बहुत थोड़े से भाग को ही घेरता है । अतः कल्पना के लिये आकाश भपेक्षा- 
कृते एक अधिक महान्‌ देव प्रतीत हो सकता है। ऐसी दशा में स्वभावतः सूयं 
उस स्थान के रूप में आकाश से सम्बद्ध हो गया हो सकता है जिससे होकर वह 
प्रतिदिन अपनी प्रदक्षिणा करता है, और साथ ही उस स्थान के रूप में भी जिसे 
उसने कभी भी नहीं देखा । आकाश के नेत्र के रूप में सुर्य की धारणा पर्याप्त रूप 


से स्पष्ट है। सूर्यं को उस समय तक मित्र का नेत्र नहीं"माना जा सका है जबतक 
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मित्र का चरित्र अवरुद्ध होकर वरुण के चरित्र में विलीन नहीं हो गया। फिर 
भी ऋग्वेद (६ १४) तक में भी अनेक बार स्वयं सूर्य के नेत्र की भी चर्चा 
है। सूर्य में लिये उपयुक्त दूरदूर तक देखने के गुण को आकाश का गुण 
भी माना गया है, और इस आकाश को स्वभावतः केवल दिन में ही नहीं वरत्‌ 
चन्द्रमा और तारों की सहायता से रात्रि के समय देखनेवाला भी माना गया 
है । अपने प्राकृतिक आधार से सर्वथा पृथक हो जाने पर भी” मित्र के साथ 
आकाश की ऊँचाई पर अपने रथ में आख्ढ़ होने की वरुण सम्बन्धी धारणा 
द्वारा कोई वास्तविक कठिनाई उत्पन्न नहीं होती, क्योंकि ऐसी धारणा की, एक 
सौरदेव के साथ वरुण» के सम्बन्ध के कारण, सरलता से व्याख्या हो जाती है। 
इसके अतिरिक्त ऋग्वेद में प्रायः सभी प्रमुख देव रथों पर चलते हैं । दूसरी ओर, 
उच्चतम द्युलोक में स्थित वरुण का भवन, और वर्षा के साथ इनका सम्बन्ध, 
इनके समान एक ऐसे देव के लिये सर्वथा उपयुक्त ही है जो मूलतः आकाश के 
नाक” का प्रतिनिधि रहा है। अन्ततः किसी भी अन्य प्राकृतिक घटना या . 
तत्व के लिये एक सार्वभौम शासक के खूप में विकसित हो जाने की उतनी 
अधिक सम्भावना नहीं हो सकती जितनी आकाश की, क्योंकि समस्त पृथ्वी, 
की घेरे हुये और उसके इतने ऊपर इसकी स्थिति, तथा नियमित रूप से घटित: 
होने वाले आकाशीय प्रहनक्षत्रों को गतिविधि के #ीड़ा-स्थल के रूप में 
इसके वित्तृत प्रसार का मूर्तीकरणा स्वभावतः इस खूप में व्यक्त होगा कि 
यह रात और दिन, दोनों ही समय, मनुष्यों के कृत्यों को देखने वाला तथा 
अशिथिल नियमों का रक्षक है। हेलेनिक पुराकथाशासत्र में भी वास्तव में 
ब्यूस (= द्यौस्‌ ) के सम्बन्ध में इसी प्रकार की धारणाओं का विकास हुआ है। 
जो पहले केवल आकाश का-ही एक स्वरूप था, वही यहाँ ( हैलेनिक पुराकथा- 
शास्त्र में ) देवों का सर्वोच शासक बन गया है, जिसका आवास स्वगे की श्रेष्ठ 
ऊँचाई पर स्थित है, जो मेघों को एकत्र करता तथा वज् धारणा करता है, और 
जिसकीः इच्छा ही विधान है। 
ऋग्वेद के यह दो महानतम देव जिस घटना के साथ मूलतः सम्बद्ध किये 
गये थे वही बहुत अंशों में इन दोनों के व्यक्तित्व के अन्तर का भी समाधान कर 
देती है । नियमित रूप से घटित होने वाले दिव्य प्रकाश से सम्बद्ध होने के रूप 
में वरुण नेतिक और भौतिक दोनों ही क्षेत्रों में नियमों के सर्वोच्च प्रतिपालक हैं । 
-इस प्रकार के चरित्र के कारण ही इनके सम्बन्ध में पुराकथाओं के विकास के 
लिये विशेष सम्मावना नहीं रह सकी । इसके विपरीत विभिन्न तत्वों के विरुद्ध 
युद्ध करते हुये इन्द्र के स्वरूप की, युयुत्सु वैदिक भारतीयों ने, एक सार्वभौम 
सत्ता सम्पन्न योद्धा के रूप में कल्पना की है। आवृत्ति और प्रकृति की दृष्टि £ 
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रूप से सम्बद्ध होने के कारण इन्द्र के चरित्र में एक ओर तो चञ्चलता का 
गुण दिखाई पड़ता है और दूसरी ओर यह ऋग्वेद में अन्य देवों की अपेक्षा 
कहीं अधिक पुराकथाओं का केन्द्र बन गया है। रौथ के इस सिद्धान्त की, कि 
ऋग्वेदिक काल में इन्द्र ने वरुण को दबा दिया था, नीचे विवेचना की 


गई है ($ २२)। 


एक सर्वोच्च देव,के रूप में प्रजापति {§ ३९ ) की धारणा के विकास के 
कारण बाद में सावंभौम देव के रूप में वरुण की चारित्रिक विशेषता धीरे-धीरे 
स्वतः विलीन हो गई, तथा इनके मौलिक क्षेत्र का एक अंश, जल पर ही अब . 
इनका प्रभुत्व रह गया । इस प्रकार अन्ततोगत्वा, वेदिकोत्तरकालीन पुराकथा- 
शास्त्र में वरुण एक भारतीय 'नेपच्यून' अथवा समुद्र के देवता मात्र ही रह गये । 


अभी हाल में औल्डेनबर्ग द्वारा प्रस्तुत इस मान्यता की, कि वरुण मुलत 
चन्द्रमा का प्रतिनिधित्व करते थे, यहाँ उपेक्षा नहीं की जा सकती । इस कथन 
_से आरम्भ करते हुये कि आदित्यों की संख्या विशेषरूप से सात थी और अवेस्ता 
के 'अमेषस्पेन्तस” के साथ इनका समीकरण एक स्वीकृत सत्य है, औल्डेनबर्ग 
यह विश्वास करते हैं कि वरुण और मित्र क्रमशः चन्द्रमा और और सूर्य थे, लघु 
` आदित्यगण पाँच ग्रहों का प्रधिनिधित्व करते थे, और यह सभी लोग भारोपीय 
देव नहीं थे, वरन्‌ भारतीय-ईरानी काल में इन्हें आयों की अपेक्षा जोतिष- 
विज्ञान में अधिक प्रवीण सेमेटिक लोगों से ग्रहण कर लिया गया था । इस प्रकार 
गृहीत होने के वाद वरुण के चरित्र का मौलिक महत्त्व क्रमशः घट गया होगा, 
जब कि इसमें एक अत्यधिक नैतिक पक्ष पहले से ही वर्तमान रहा होगा । क्योंकि, 
अन्यथा स्पष्टतः एक चन्द्रदेव के लिये, मित्र के चरित्र को, जिसे स्पष्टतः सुर्यं - 
समझा जाता था, भारतीय-ईरानी काल में ही आच्छादित कर लेना, अथवा 
इतना अधिक अमूर्त चरित्र विकसित कर लेना 'कि एक नेतिक शासक के रूप 
में अवेस्ता में अहुर मझ्द' और वेदों में वरुण जेसे सर्वोच्च देवों का स्वरूप ग्रहण 
कर लेना प्रायः कठिन होता । फिर भी औल्डेनबरग की यह मान्यता ऋग्वेद में 
उपलब्ध वरुण की वास्तविक चारित्रिक विशेषताओं का भली-भांति समाधान 
नहीं कर पाती । साथ ही इसके अनुसार वरुण और प्रुरेनस'( ०४००५८४ ) के बीच 
किसी प्रकार के भी सम्बन्ध को सर्वथा अस्वीकृत कर देना भी आवश्यक होगा । 


यह पहले ही कहा जा चुका है कि वरुण भारतीय-ईरानी काल से ही चला 
आ रहा देव है ( $ ५ ), क्योंकि अवेस्ता के 'अहुर मझ्द' और इसमें नामगत 


तो नहीं किन्तु चरित्रात समानता अवश्य है।*” तक कि 'वरुण' नामं « 
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भारोपीय भी हो सकता है। कम से कम इस शाब्द तथा यूनानी 'यूरेनस' 
( ०००८४ ) में बहुत दिनों से स्वीकृत समानता को, जो यद्यपि घ्वन्यात्मक 
कठिनाइयाँ अवश्य प्रस्तुत करती है, हाल के तुलनात्मक भाषाविज्ञान के कुछ 
अधिकारी विद्वानों द्वारा सवंथा अस्वीकृत नहीं किया गया है।** 


किन्तु चाहे यह शब्द वास्तव में भारोपीय हो अथवा एक बाद के काल का 
निर्माण, यह सम्भवतः 'वर्‌” ( ढकना )* धातु से व्युत्पन्न हुआ है और इस 
. प्रकार इसका अर्थ 'परिवृत्त करने वाला” है । सायण ऋग्वेद १, ५९२ पर भाष्य 
करते हुये 'बन्धनों से आपियों को परिवेष्टित करने या आबद्ध करने”, अथवा 
तैत्तिरीय संहिता १, ८, १६१ पर भाष्य करते हुये अन्धकार की भाँति 
आच्छादित करने” ( तु० की० तैत्तिरीय संहिता २, १, ७“) के आशय में ही 
इसे उक्त धातु के साथ सम्बद्ध करते हैं। यदि यह शब्द भारोपीय है, तोयह' 
युनान में 'आकाश' के एक नियमित नाम के रूप में, किन्तु भारत में आकाश के 
एक उच्च देवता के रूप में, 'द्यौस” का ही एक गुणमात्र रहा होगा fs 


जेवर : त्सी० गे० ९, २४२३ १८, २६८ -- `औ० वे० २८६, नोट 
२-- 3 तु० की० रौथः त्सी० गे० ६, ७२; एग्गसँ : मित्र, ५४-७; औल्डेनत्रगे : 
त्सी० गे० ५०, ४८ -- *मूईँर : सं० टे० ५, ६० - आडके : या० १२०-१; 
औ० वे० १६३ -- वर्गे : छ० रि० वे० ३, ८१; फॉन ब्राडके : त्सी० गे० 
४८, ४९९-५०१; औ० वे० १६३, २५४ -- 5तु० की ,ब्राड्के : या० ५५. 
६० -- “मुईर : सं० टे० ५, ७०; रौथ : सेन्ट'पीटसंबगे कोश, व° स्था० पर 
ध्वरुण; वर्गेत : छ० रि० वे० ३, ११६ और बाद; फॉन श्रोडर : वी० मौ० ९, 
११९ -- *तु० की० तैत्तिरीय ब्राह्मण १, ७, १०१; ऋग्वेद २, ८९3 २, ३८३° 
७, ८७१; आदि पर सायण; तैत्तिरीय संहिता १, ८, १६१ -- १°तु० की० 
वेबर: वे० बी० १८९४, पू० ३८ -- * *बॉऊेनसेन : ओ० आ० २, ४६७ ¬ 
१२ सैथ : निरुक्त, ७०-१ --* तु० की० रौथ : त्सी० गे० ६, ७३ ¬ पहिले 
ब्रान्ट : वरुण उन्ट मित्र ६७, नोट -- _ तु० की० हॉ० इ०. ६८ ¬ १४हिले, 
ब्रान्ट ने, १० ६३ और बाद में, तथा औ० बे० २०३, में जलोदर तथा वरुण के 
बाद के सम्बन्ध को ऋग्वेद तक में ढूँढा गया है, किन्छु बर्गेन : छ० रि० वे० 
३, १५५-ने इस मत का विरोध किया है । -- "अतु? की० औस्डेनवर्ग : त्सौ० 
गे० ५०, ६१ -- १८औ० वे० २८५-९८ -- * तु० की० फॉन श्रोडर : वौ० 
मौ० ९, ११६-२८; म्रैकडौनेळ : ज० ए० सो० २७, ९४७-९ = २° तेथ : 
त्सी० गे० ६, ६० और वाद ( तु० की० मूईर : सं० टे० ५, ७२); ग्हटने : 
ज० अ० ओ० सो० ३, ३२७; किन्तु विन्डिशमेन ( ज़ोरोआरिट्रशे स्ट्डियन, १० 
१२२) में यह मानते हैं कि "अहुर मज्द? विशुद्ध ईरानी दै, और स्पीगेछ : 
` अधर्ववेद अनुवाद, ३, प्रस्तावना ॥, में "अहुर मञ्द? और “वरुण? मेंकोई 


२१ 
देखते; ० १८१ -- ब्ुगमैन : 
समानता नह or गिल a हा 0 लि लिख 2 
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१३. मित्र ५३ 
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भ्रुन्ड्रिस २, १५४; प्रेश । =  छु० कौ० फॉन ओडर : बी० मौ० ९, १२७ -- 


२३हरेत्रान्ट ९-१४; फॉन श्रोडर : वी० मौ० ९, ११८, नोट १; दाँ० 8० ६६, 
नोट; ७०; तु० की० सोज्ने : कु० त्सी० १२, ३६४-६ भी; त्सी० गे० ३२, ७१६ 
और बाद; वॉलेनसेन : त्सी० गे० ४१, ५०४ और बाद; गेल्डनर : वी० ११, 
३२९; मुक्स मूलर ; चिप्स, ४, अ और वाद | -- २४तु० की० गेल्डनर : 
वेदिशे स्टूडियन २, २२, नोट; और्डेनवर्ग ¦ त्सी० गे० ५०, ६० -- भैक 
डौनेळ : ज० ए० सो० २६, ६२८ । 


रौथ : त्सी० गे० ६; ७०-४; ७, ६०७; ज० अ० ओ० सो० २, ३४१-२; 
वेवर : इन्डिशे स्ट्रडियन १७, २१२ और वाद; मूईँर : सं० दे० ५, ५८-७५ 
लडविग : ऋग्वेद का अनुवाद ३, २१४-६; आसमैन : ग्वेद का अनुवाद १, 
३४; हिलेब्रान्ट : वरुण उन्ट भित्र, त्रेस्ा १८७७; बर्गेन : छ० रि० वे० ३, 
११०-४९; मैक्स मूळर : इण्डिया, १९७-२००; श्रीश १६-९; वारिस : कॉ० 
ऋ० ९८-१०३; वौहनेनबर्गर : उ० व०; औ० वे० १८९-९५, २०२-३, 
२९३-८, ३३६, नोट १; त्सी० गे० ५०, ४३, ६८; हॉ० ई० ६१-७२; ज० ए० 
सो० १६, पर और बाद; १७, ८१, नोट; फॉय : डी० गे० १० ८०-६ । 

§ १३. मित्र : - मित्र और वरुण का सम्बन्ध इतना अधिक प्रमुख हैकि 
ऋग्वेद ( ३, ५९ ) में केवल एकमात्र मंत्र ही ऐसा है. जो अकेले मित्र को 
सम्बोधित किया गया है! इस स्थल पर इस देव की स्तुति कदाचित अनिश्चित 
सी ही है, किन्तु कम से कम प्रथम मन्त्र में इसकी विशिष्टता सम्बन्धी कुछ बातें 
दी हुई हैं । अपनी वाणी के उच्चारण ( ब्रुवानः ) मात्र द्वारा यह मनुष्यों को एक 
साथ ला देते हैं ( यातयति) और कृषकों को निर्निमेष नेत्रों ( “अनमिषा', जो 
७, ६०९ में मित्र-वरुण के सम्वन्ध में भी प्रयुक्त हुआ है ) द्वारा देखते रहते हैं । 


एक दूसरे स्थल (७, ३६१) पर प्रायः यही शब्द मित्र के लिये व्यवहृत हुये हैं, 
जो अपनी वाणी के उच्चारण द्वारा मनुष्यों में एकता ला देते हैं; जब कि यहीं वरुण 
को 'शक्तिशाली और विश्वसनीय पथः्रप्र्शक' कहा गया है। इससे मित्र की सौर- 
प्रकृति का कदाचित उस दशा में स्पष्ट सन्दर्भ मिल सकता है जब हम इस स्थल 
की एक अन्य मन्त्र ( ५, ५२९ ) से तुलना करें, जहाँ यह कहा गया है कि सौर- 
देव सवितृ सभी प्राणियों को अपनी वाणी से अवगत करता है और उन्हं प्रेरणा . 
देता है।' मित्र को सम्बोधित सूक्त के पञ्चम मंत्र में इस देवता को महान्‌ 
“आदित्य” कहा गया है जो "मनुष्यों में एकता लाता है? । यह विशेषण (यातयज्‌ 
जन ) ऋग्वेद के केवल तीन ही अन्य स्थलों पर मिलता है । इनमें से प्रथम 
स्थल पर ( ५, ७२१ ) यह युगल रूप से मिन्न-वरुण दोनों के लिये व्यहृत हुआ 
है; द्वितीय पर ( १, १३६३) मित्र, वरुण, और अर्यमन्‌ के लिये, और तृतीय 
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( ८, ९११२) पर अभि के लिये जिंसके सम्बन्ध में यह कहा है कि यह भी 
“मित्र की भाँति ही मनुष्यों में एकता लाता है।' अतः ऐसा प्रतीत होता हैकि 
यह गुण मित्र की ही विशेषता है। मित्र को सम्बोधित सुक्त इनके सम्बन्ध में 
यह भी कहता है कि यह आकाश और पृथ्वी को पोषित करते हैं, मनुष्यों की 
पाँच जातियाँ इनकी आज्ञा का पालन करती हैं, और यह सभी देवों को आश्रय 
देते हैं । सवितृ को एक बार ( ५, ८१ ) अपने नियमों के कारण भित्र के साथ 
समीकृत किया गया है, और अन्यत्र ( वालखिल्य, ४? ) यह कहा गया है कि 
विष्णु अपने तीन पग मित्र के नियमों के अनुसार ही रखते हैं। यह दोनों ही 
स्थल ऐसा व्यक्त करते हुए प्रतीत होते हैं कि मित्र ही सूर्य के पथ का नियमन 
करते हैं । उषा के समय शीर्ष-स्थान पर जाने वाले अभि अपने लिये मित्र को 
उत्पन्न करते हैं ( १०, ८ ); प्रज्वलित होने पर अभि ही मित्र होते हैं (३, ५ ); 
अग्नि जब जन्म लेते हैं तब वरुण होते हैं. और जब प्रज्वलित होते हैं तब मित्र? 
` (५, ३१ )। अथर्दवेद ( १३, ३११ ) में सुर्योदय के समय के मित्र का सन्ध्या 
समय के वरुण से विभेद किया गया है, और अथवँवेद ( ९, ३१ ) में मित्र 
से यह निवेदन किया गया है कि प्रातःकाल के समय वह उन सभी वस्तुओं को 
अनाच्छादित कर दें, जिन्हें वरुण ने आच्छादित कर दिया था ।* यह सभी 
स्थल ब्राह्मण ग्रन्थों में प्रचलित इस विश्वास के आरम्भ का संकेत करते हैं कि 
मित्र दिन के साथ, तथा वरुण रात्रि के साथ सम्बद्ध हैं। निश्चित रूप से इस 
दृष्टिकोण का आरम्भ मित्र के प्रमुख-रूप से सूर्य के साथ सम्बद्ध होने की धारणा 
द्वारा ही.हुआ होगा, और इसके विपरीत ही वरुण रात्रि के देवता बन गये 
होंगे ।3 दिन के देवता के रूप में मित्र तथा रात्रि के देवता के रूप में वरुण का 
यही अन्तर सांस्कारिक साहित्य में भी निहित है, जहाँ यह निर्देश है कि यज्ञ- 
वेदी पर मित्र एक श्वेत, तथा वरुण क्रष्ण-वर्ण, बलिप्राणी को ग्रहण करते हैं 
( तैत्तिरीय संहिता २, १, ७४.९१; मैत्रायणी संहिता २, १० )” । वेद में उपलब्ध 
जो थोड़ा बहुत प्रमाण मित्र को एक सौर-देव सिद्ध करता है, उसको अवेस्ता 
तथा सामान्य रूप से पशियन घमं द्वारा भी परिपुष्टि होती है। इनमें मित्र 
निःसन्देह ही एक सूर्य-देवता, अथवा विशेषतः सूर्य से सम्बद्ध प्रकाश का 
देवता है ।” 
इस नाम की व्युत्पत्ति अनिखित है। फिर भी, यतः ऋग्वेद में अक्सर इस 
शब्द का अर्थ “मित्र” या 'साथी' भी है और इस वेद में ही इस देव के दयालु 
स्वभाव का अक्सर ही उल्लेख है, यहाँ तक कि मित्र शान्ति के देवता के रूप 
में भी आता है (तैत्तिरीय संहिता २,।१, ५" )*, जब कि अवेस्ता में “मिश्र! 
अपने चरित्र के नैतिक पक्ष से सम्बन्धित तथा विश्वसनीयता का रक्षक है; अतः 
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ह्‌( मित्र-देव ) मूलतः 'साथी' या 'मित्र' का ही वाचक और प्रकृति की 
एक हितकर शक्ति के रूप में सुयं-देव के लिये ही व्यवहृत हुआ होगा । 
नि त 0 मम न त्श - 


१एग्गस ४ १६-१९ -- १ हिलेब्रान्ट :६७— 3औस्डेनवर्ग का विचार हदै 

कि रात्रि.के साथ वरुण के विशेष सम्बन्ध की धारणा प्राचीन है : ध्सी० गे० 

५०, ६४-५ -- हिलेब्रान्ट : ६७. ९०; ओऔ० वे० १९२, नोट -- `स्पीगेल : 

डी० पी० १८३; औ० वे० ४८, १९०; एग्गसँ ६-१३ -- हिलेब्रान्ट : ११२- 
४; एग्गसँ ७० -- एगसे : ४२-३ ¬ “एर्गसँ ५३-६ । 

कुन : हे० गौ० १३; रौय : त्सी० गे० ६, ७० और वाद; सेन्ट पीटसंबर्ग 

कोश; मूईर : सं० टे० ५, ६९-७१; विन्डिशमैन : मिश्र, लीपज़िग, १८५९; 

आसमैन : व० ऋ०, व० स्था० पर मित्र; हिलेब्रान्ट : वरुण उन्ट मित्र, 

१११-३६; बर्गेन :.छ० रिं० वे० ३, ११०-२९; बॉलेनसेन : त्सी० गे० ४१, 

५०३-४; वेवर : इन्डिशे स्ट्रडियन १७, २१२; ब्री० १७; औ० वे० १९०-२ ¬ 

. बौनेनवर्गर, ८५; ८० एग्गसं : ड० मि०; ओडर : वी० मौ० ९, ११८; हॉ० ३० 

` ७१; औल्डेनवरगं | से० बु० ई० ४६, २४१. २८७। 


६ १४. सूर्य :--ऋग्वेद में दस सम्पूर्णं सूक्त ऐसे हैं जिनमें अकेले सूर्ये की 
ही प्रख्याति है। परन्तु यह कह सकना प्रायः असम्भव है कि इस देव का नाम 
कितनी वार आता है, क्योंकि अनेक दशाओं में यह सन्दिग्ध है कि इससे केवल 
एक प्राकृतिक शक्ति-तत्त्व का अर्थ है, अथवा उसके मूर्तीकरणा का । इसका नाम 
भौतिक सूर्यं के गोलाकार मण्डल का भी द्योतक होने के कारण सौर-देवों में सूर्य 
ही सर्वाधिक स्थूल देवता है, और आकाश-के प्रकाशमान पिण्ड से इस देव के 
सम्बन्ध को कहीं भी विस्मृत नहीं किया गया है। आकाश में सूर्य का पूज्य 
प्रकाश महान्‌ अभि के मुख ( अनीक ) की भाँति है ( १०, ७3) । सूर्य के नेत्र 
का अनेक बार उल्लेख है ( ५, ४०“ इत्यादि ), किन्तु अक्सर स्वयं. सूर्ये को भी 
मित्र और वरुण का नेत्र (३ १२), अथवा अभि का ही नेत्र (१, ११५' ) 
कहा गया है, और एक बार उषा को देवों का नेत्र प्रकट करने वाली कहा गया 
हे ( ७, ७७२ )। एक स्थल पर नेत्र और सूर्ये के सम्बन्ध का संकेत है, जहाँ 
मृतकों के नत्र को सूर्ये के पास चले जाने की घारणा मिलती है (१०, १६३, 
तु० की० ९०२१५८१५ ) । अथर्ववेद में इसे 'नेत्रों का अधिपति/ ( अथर्ववेद 
५, २४१ ) कहा गया है । इस बात का भी उल्लेख है कि यह सृजित प्राणियों 
का नेत्र है, और आकाशीय सीमा के बाहर भी पृथ्वी और जल तक का 
अवलोकन करने वाला है ( अथवंवेद १३, ११० ) । यह दूर-दूर तक देखने. वाला 
(७, ३५८; १०, ३७१ ), सर्वदर्शो ( १, ५०९), संसार का गुप्तचर ( स्पश्‌ ) 
- (४, १३२), और सभी प्राणियों तथा मनुष्यों के पाप-पुष्य का अवलोकन 
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करने वाला है (१, ५०५; ६, ५१९; ७, ६०९६११.६३१ ४ ) । सूर्य द्वारा 


जागृत कर दिये जाने पर मनुष्य अपने अभीष्टों की सिद्धि तथा कमों के पालन 
में प्रवृत्त हो जाता है ( ७, ६३०) । सभी व्यक्तियों के लिये सामान्य रूप से 
यह जागृत करने वाले के रूप में उदित होता है (७, ६३४३ )। यह सभी 
स्थावर-जङ्गम की आत्मा अथवा उनका रक्षक (१, ११५१; ७, ६०१) है। इसके 
पास एक रथ है जो 'एतश' नामक एक अश्व द्वारा ( ७, ६३९ ), अथवा असंख्य 
अध द्वारा ( १, ११५२; १०, ३७१-४९४ ), अथवा अधियों द्वारा ( ५, २९” ), 
सात अश्चों ( ५, ४५९ ) अथवा अश्वियों द्वारा जिन्हें हारितः' कहा गया है 
( १, ५०८४; ७, ६०) ), अथवा सात द्वुतगामी अधियो द्वारा (४, १३२) 
खींचा जाने वाला कहा गया है। 


सुर्यं के लिये उसके पथ का निर्माण वरुण द्वारा ( १२४%; ७, ८७)? ), 
अथवा आदित्यगरा, मित्र, वरुणा, अर्यमन्‌ ( ७, ६०४) द्वारा किया गया है। 
'चूषन्‌ इसका दूत है ( ६, ५८३ ) । उषा अथवा उषायं सूयं, और साथ ही साथ 
अनि तथा यज्ञ को प्रकट अथवा उत्पन्न करती हैं ( ७, ८०*-७८३ )। यह उषा 
की गोद से प्रकाशित होता है (७, ६३१ )। किन्तु एक अन्य दृष्टिकोण के 
अनुसार उषा को सूर्यं को पत्नी कहा गया है ( ७, ७५> )। 
इसका “अदिति” के पुत्र के रूप में आदित्य” ( १, ५० १९१% 
८, ९०११ ) अथवा 'आदितेय’ ( १०, ८८१ ) मातृनामोदत नाम भी है; 
किन्तु अन्यत्र 'आदित्यों' से इसका विभेद स्पष्ट किया गया है ( ८, ३५१०१” )। 
द्यौस्‌ इसका पिता है ( १०, ३७१ ) | देवों से ही इसका जन्म हुआ ( वही )। 
देवों ने इसे ऊपर स्थित किया, जो पहले सागर में छिपा हुआ था (१०, ७२०) | 
अभि के रूप में देवों ने इसे आकाश में स्थित किया ( १०, ८८”? ) । एक अन्य 
विचार के अनुसार विराट विश्वःपुरुष के नेत्रों से इसकी उत्पत्ति कही गई है 
( १०, ९०३ ) | अथर्ववेद ( ४, १०० ) में वृत्र से सूर्यं (दिवाकर ) के उत्पन्न 
होने का वर्णन है । : 
विभिन्न देवों को अलग-अलग भी सूर्य को उत्पन्न करने वाला कहा गया है । 
इन्द्र ने इसको उत्पन्न किया ( २, १२४ इत्यादि ) और इसे प्रकाशमान बनाया, 
अथवा इसे आकाश में उठाया ( ३, ४४२; ८, ७०५०) । इन्द्र-विष्णु ने इसे 
उत्पन्न किया ( ७, ९९९ )। इन्द्रसोम ने प्रकाश से सूर्यं का पोषण किया 
( ६, ७२१ ); इन्द्र-वरुण ने इसे आकाश में उठाया ( ७, ८२२ )। मित्र-वरुण 
ने इसे आकाश में उठाया या स्थित किया (४, १३२; ५, ६३४४ )। सोम ने 
सुर्यं में प्रकाश को स्थित किया (६, ४४); -९, ९७१ ), सूर्य की उत्पन्न 
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(क्रिया ( ९, ९६.११०” ), इसे प्रकाशित किया (९, ६३०), अथवा इसे 
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आकाश में उठाया ( ९, १०७०) । अभि उच्च-स्थान पर सूर्यं की चमक स्थापित 
करते हैं ( १०, ३९ ), और इससे आकाश में आरोहण कराते हैं (१०, १५६४) । 
विधाता 'धाठु' ने सूर्यं और चन्द्रमा का निर्माण किया ( १०, १९००) । अपने 
संस्कारों द्वारा अद्धिरसों ने सूर्यं को आकाश में उठाया ( १०, ६२२) । सूर्य. 
को उत्पन्न करने से सम्बन्धित इन सभी स्थलों पर साधारणतया एक प्रकाशमान 
पिण्ड की धारणा सवेत्र प्रधान है। 

अनेक स्थलों पर शून्य में भ्रमण करने वाले पक्षी के रूप में भी सूर्य की कल्पना 
है। यह एक पक्षी ( १०, १७७२१), अथवा एक लाल पक्षी (५, ४७) है। इसे 
उड़ने वाले के रूप में प्रस्तुत किया गया है ( १, १९१५ ); उत्क्रोश से इसकी 
तुलना की गई है ( ७, ६३”), और एक स्थल पर इसे प्रत्यक्ष उत्क्रोश पक्षी 
ही कहा गया है (५, ४५९ )१ । एक स्थल पर इसे बृषभ, तथा साथ ही साथ 
पक्षी भी कहा गया है ( ५, ४७१ ); और अन्यत्र यह एक शबलीकृत वृषभ है 
( १०; १८९१, तु० की० ५, ४७° ) एक बार इसे उषस्‌ द्वारा लाया गया एक 
श्वेत और उज्वल अश्व? कहा गया है (७, ७७) )। सूर्य के अश्व ( जिनकी 
संख्या सात है : ८, ६११६ ) इसकी किरणों का प्रतिनिधित्व करते हैं, क्योंकि 
ऐसा कहा गया है कि इसकी रद्मियाँ (केतवः) ही इसको वहन ( वहन्ति.) करती 
हैं । इसके सात अश्चियों को इसके रथ की पुत्रियाँ कहा गया है (१, ५०१ )। 


अन्यत्र, कभी-कभी सूर्य को एक निर्जीव पदार्थ माना गया है। यह आकाश 
का एक रत्न है (७, ६३१, तु० की० ६, ५११ )। इसे आकाश के मध्य में 
स्थित विभिन्न रंगों वाला एक रत्न भी कहा गया है ( ५, ४७), तु० की०. 
शतपथ ब्राह्मण ६, १, २१ )। यह एक उज्वल अस्र ( आयुष ) भी है जिसे 
मित्र-वरुण मेघ तथा वर्षा से ढेंक देते हैं ( ५, ६३ )। यह मित्र-बरुण का 
श्रवि? है ( ५, ६२२ ) अथवा एक उज्वल रथ, जिसे मित्र-वरुण ने आकाश में 
स्थित कर दिया है ( ५, ६३° )। सूर्यं को एक पहिया भी कहा गा 
( १, १७५९; ४, ३०४), अथवा सूर्य की पहिया' का वर्णन है (४, २८९ 
४, २९१? )। 

सूर्य समस्त संसार ( ७, ६३१ ) तथा मनुष्यों और देवों ( १, ५०° ) के 
लिये प्रकाशित होता है। अपने प्रकाश से यह अन्धकार का विनाश कर देता है 
( १०, ३७९ ) । यह अन्धकार को एक चर्म-पट की भाँति लपेट देता है ( ७,, 
६३१ )। इसकी किरणों अन्धकार को उसी प्रकार फक देती है जिस प्रकार एक 
चर्म जल में फेंक दिया जाता है ( ४, १३ ) । यह अन्धकार क 
अभिचारिणी्ट (पड़, विजय प्राप्त करने वाला है ( १, १९१८“, तु० की० 
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१०४) ) | सूर्य की तप्त ऊष्णता के केवल दो या तीन ही सन्दर्भ मिलते हैं 
(७, ३४१९; ९, १०७२” ); क्योकि ऋग्वेद में सुर्यं एक अपकारी शक्ति" नहीं है। 
इस प्रकाशमान ग्रह के इस पक्ष के लिये केवल अथवेवेद और ब्राह्मण साहित्य के 
ही कुछ स्थल उद्‌घुत किये जा सकते हैं ।” 

सूर्य दिन को नापते हैं ( १, ५०४ ), और जीवन के दिनों की वृद्धि करते हैं 
` ( ८, ४८°) । यह वौमारियों, व्याधियों और प्रत्येक दुःस्वप्तों को भगाते हैं 
( १०, ३७” )। जीवित रहना सूर्य को उदित होता हुआ देखना है ( ४, २५; 
६, ५२° ) । सभी प्राणी सूर्यो पर निर्भर है ( १, १६४ )। आकाश को यही 
रोक रखता है ( १०, ५५ )। इसके लिये 'विश्वकर्मन्‌” उपाधि का भी व्यवहार 
हुआ है ( १०, १७००; तु० की० $ ३९ ) । अपनी महानता के कारण यह देवों 
का दिव्य पुरोहित ( आसुयं पुरोहितः ) है ( 5५, ९०१२ )। उदय होने के समय 
इसकी इसीलिये स्तुति की जाती है कि यह मित्र-वरुण तथा अन्य देवों के प्रति 
मनुष्य को पाप-रहित घोषित करे (७, ६०१.६२२) । ऐसा कहा गया है कि उदय 
होने के समय यह वृत्र-हन्‌ इन्द्र के पास जाता है; और जहाँ इसका इन्द्र के साथ 
आवाहन किया गया है वहाँ स्वयं इसे भी वृत्र-हन्‌ कहा गया है (८, 5२२०) । 
सूर्य के सम्बन्ध में केवल एक ही पुराकथा मिलतो है, और वह यह कि 
इन्द्र ने इसको पराभूत किया था ( १०, ४३० ), तथा इसकी पहियें चुरा लिया 
था ( १, १७५४; ४, ३०४) । इससे भंझावात द्वारा सूर्यं के आच्छादित हो 
जाने का लक्षणात्मक आशय उद्दिष्ट हो सकता है । 
अवेस्ता में सूर्य या ह्वरे ( = वैदिक 'स्वर्‌”, जिससे सूर्यं व्युत्पन्न हुआ है 
और जिससे ही यूनानी 'इलियोस” “॥४)५०” भी सम्बद्ध है ) को भी वंदिक सूर्य 
की भाँति ही द्रुतगामी अश्वों वाला तथा 'अहुर मञ्द' का नेत्र कहा गया है। 


*त० की० त्सी० गे० ७, ४७५-६ -- अन्यथा, हि० वे० मा० १, ३४५, 
नोट ३ -- तु० की० त्सी० गे० २, २२३; ७, ८२ -- वर्गेन : छ० रि० वे० 
१, ६; २, २ -- „*एह्वौ : यम १३४ -- “कुन: त्सी० १२, ३५८; डिमट, कुन : 
त्सी० २६, ९ -- 'ब्रुगमैन : ग्रुन्ड्रस, १, २१८ -- “स्पीगल : डी० पी० १, 
१९०-१; तु० की ० औदट्डेनबग : त्सी० गे० ५०, ४९। 


निरुक्त १९, १४-१६; मूईर : सं० टे० ५, १५१-६१; गे० के० रौ० 
५५-६; ज्री० २०; के० ऋ० ५४-५, १४५; बर्गन : छ० रि० वे०, १, ७; हि० 
वे०मा० १, ४५; हार्डी : वे० पी० २९-३०; औ० वे० २४०-१; हॉ० इ० ४०-६ । 


§ १५. सवितृ :--ऋग्वेद के ग्यारहः सम्पूर्णा, तया अंशतः अनेक अन्य 


सुक्तो में सवितृ की प्रख्याति है । इनके नाम का प्रायः १७० बार उल्लेख मिलता 
है । इनमें से आठ या नौ बार तो गृह मण्डलो में मिलता है, जब कि तीन सुर्य 
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को अपित स्थलों के अतिरिक्त शेष सभी प्रथम और दशम मण्डल में हैं । सवितृ 
प्रमुखतः एक स्वणं-देव है, और इसके प्रायः सभी अवयवों तथा उपकरणों का 
इसी विशेषण के साथ वणन किया गया है। यह स्व्ा-नेत्र हैं ( १, ३५); 
स्वणा-हस्त हैं ( १, ३५१-१” ); स्वण-जिह्वा वाले हैं ( ६, ७१९ ) । इस प्रकार 
की सभी उपाधियाँ इन्हीं की विशेषतायें हैं। इनकी भुजायें स्वणिम हैं ( ६, 
७११०४; ७, ४५२ ), और यह विस्तृत हाथों वाले ( २, ३८९ ) अथवा सुन्दर 
हाथों वाले हैं ( ३, ३६९ )। यह आनन्द-दायक जिह्वा वाले ( ६, ७१* ) 
अथवा सुन्दर जिह्वा वाले ( ३, ५४१ ) भी हैं । इन्हें एक बार लौह-जबड़ो 
वाला कहा गया है ( ६, ७१*)। यह पीले केशों वाले ( १०, १३९१ ) हैं; जो 
अञ्चि तथा इन्द्र का भी गुण है। यह पिशङ्ग वेशधारी हैं (४, ५३°) । इनके _ 
पास एक स्वर्ण स्तम्भ वाला स्वर्ण रथ है ( १, ३५१“), जो उसी प्रकार सर्वरूप 
( १, ३५३ ) है जिस प्रकार यह स्वयं सभी रूप धारण करने बाले हैं (५, ८१९)। 
इनका रथ दो प्रकाशमान अश्चों, अथवा दो या अधिक श्वेत-पाद भूरे अश्वों द्वारा 
खींचा जाता है ( १, ३५९; ७, ४५) ) 

महान्‌ वैभव ( अमति ) से सवितृ को ही प्रमुखतः युक्त बताया गया है, 
और महान्‌ स्वर्ण-वैभव से तो केवल यही सम्पन्न हैं ( ३, ३८६ ७, ३८१ ) । 
इस वैभव को यह विस्तारित अथवा प्रसृतं करते हैं। यह वायु, आकाश और 
पृथ्वी, संसार, पृथ्वी के शून्य स्थान, आकाश के नाक, आदि को प्रकाशभय कर 
देते हैं ( १, ३५०८; ४, १४-५३ ५, ८१९ )। यह अपनी स्वरं-भुजाओं को 
ऊँचा उठाते हैं जिससे यह सभी प्राणियों को जागृत कर देते हैं, तथा उन्हें 
आशीर्वाद देते हैं; इनकी यह भुजायें पृथ्वी के छोरों तक पहुँच जाती हैं ( २, 
३०२; ४, ५३३४; ६, ७१११; ७, ४५९ )। भुजाओं को ऊपर उठाना इनकी 
एक विशेषता है, क्योंकि अन्य देवों के इस क्रिया की इनसे ही तुलना की गई है । 
अंभि के सम्बन्ध में यह कथन है कि वह सवितृ की भाँति अपनी भ्रुजायं ऊपर उठाते 
हैं १, ९५४ ); उषाय उसी प्रकार प्रकाश फेलाती हैं जिस प्रकार सवितृ अपनी 
भुजायें ( ७, ७९२ ); और बृहस्पति को यह श्रेय दिया गया है कि वह प्रशस्ति 
सुक्तो को उसी प्रकार उन्नत करते हैं जिस प्रकार सवितृ अपनी भुजाओं को ( १, 
१९०३) । सभी प्राणियों को ` देखते हुये, सवितृ अपने स्वरां-रथ में बेठ कर 
आरोहक और अवरोह पथों पर भ्रमण करते हैं ( १, ३५२३) । यह उषा-काल 
के पूर्वं ही अधिनों के रथ को प्रेरणा देते हैं ( १, ३४१” ) । यह उषा के पथ का 
अनुगमन करते हुये प्रकाशित होते हैं ( ५, ८१९) । इन्होंने पार्थिव स्थानों को 
नापा है । यह द्युलोक के तीन उज्वल क्षेत्रों को जाते हैं, और सूये की रदिमयों से 
सम्बद्ध हैं ( ५, ८१३४) । ऋग्वेद में केवल एक ही बार प्रयुक्त उपाधि, 'सू्ये- 
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रह्मि’ सवितृ के लिये व्यवहृत हुई है : “सूर्यं की रर्मियों से प्रकाशित, पीत-केश 
सवितृ, निरन्तर पूर्वं दिशा से अपना प्रकाश प्रकट करते रहते हैं, (१०, १३९१) । 
यह तीनों अन्तरिक्ष, लोक-त्रय, और द्युलोक के तीन उज्वल क्षेत्रों को व्याप्त करते 
हैं ( ४; ५३१; तु० की० विष्णु, & १७ )। अन्तरिक्ष में स्थित इनके प्राचीन पथ 
चूल रहित और सुनिमित हैं; जिनसे आकर अपने उपासकों की रक्षा करने के 
लिये इनकी स्तुति की गई है ( १, ३५११ ) । मृतक-आत्मा को पवित्रात्माओं के 
रहने के लोक में पहुंचा देने के लिये भी इनका स्तवन किया गया है (१०,१७४) । 
यह देवों को अमरत्व, तथा मनुष्यों को जीवन अवधि प्रदान करते हैं (४,५४२) । 
जो अपने कार्यों की महानता के कारणा इनके गृह तक गये थे, उन ऋभरुओं को 
भी इन्होंने ही अमरत्व प्रदान किया था ( १, ११०४३ ) । सूर्यं की भाँति इनसे 
“ भी दुःष्वप्ञो को भगाने ( ५, ८२४ ) तथा मनुष्यों को पाप रहित करने ( ४, 
५४) ) की स्तुति की गई है। यह दुष्टात्माओों और अभिघारियों को भी भगा 
देते हैं ( १, ३५१०; ७, ३८० ) । 


अनेक अन्य देवों की भांति सवितृ को भी 'असुर' कहा गया है ( ४, ५३ ) 
यह हढ़ नियमों का पालन करते हैं ( ४, ५३; १०, ३४.१३९? ) । वायु और 
जल इनके विघानों के ही अधीनस्थ हैं ( २, ३८९ ) । यह जल का नेतृत्व करते 
हैं और इन्हीं के प्रवर्तन द्वारा जल विस्तृत रूप से प्रवाहित होता रहता है ( ३, 
३३° तु० को० निरुक्त २, २६ ) । अन्य देव इन्हीं के नेतृत्व का अनुसरण करते 
हैं ( ५, ०१३) । कोई मी प्राणी, यहाँ तक कि इन्द्र, वरुण, मित्र, अर्यमन्‌, रुद्र, 
तक भी इनके ब्रत तथा स्वतन्त्र उपनिवेश को रोक नहीं सकते ( २, ३८०“; 
- ५, ४२९ ) । वसुगण, अदिति, वरुण, मित्र और अर्यमन्‌ भी इनकी स्तुति करते 
हैं ७, ३८०४ ) | पूषन्‌ और सूर्य की भाँति यह भी सभी स्यावर-जङ्गम के 
अधिपति हैं ( ४, ५३६ ) । यह सभी वाञ्छनीय पदार्थों के अधिपति हैं, और 
आकाश, अन्तरिक्ष, तथा पृथ्वी से अपना आशीर्वाद देते हैं ( १, २४१; २, 
३८ ) । इन्हें दो बार ( १, १२३१ ६, ७१९ ) 'कौटुम्बिक' ( दमूनस्‌ ) 
तक कहा गया है; अन्यथा यह उपाधि केवल अमि तक ही सीमित है। अन्य 
देवों की भाँति यह आकाश को धारण करते हैं ( ४, ५३२; १०, १४९९ )। 
यह समस्त संसार को धारण करते हैं ( ४, ५४* ) । इन्होंने वन्धनों द्वारा पृथ्वी 
को, तथा स्तम्भ रहित शून्य में आकाश को, हृढ़ किया ( १०, १४९१ ) 

कम से कम एक बार (१,२२६) सवितृ को जल का पुत्र (अपां नपात्‌) भी कहा 
गया है, अन्यथा यह केवल अभि की ही उपाधि है। कदाचित १०, १४९२२ में भी 
यह्‌ इनके लिये व्यवहृत हुई है | इस मन्त्र पर टिप्पणी करते हुये यास्क ( निरुक्त 
१०, ३२ ) यहाँ सवितृ को मध्यम स्थान ( अथवा वायुमण्डल ) में स्थित मानते 
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हैं, क्योंकि यह वर्षा कराते हैं। साथ ही साथ यास्क यह भी व्यक्त करते हैं कि 

सूर्य ( आदित्य, जो आकाश में स्थित है) को ही सवितृ भी कहा गया है।* 

कदाचित्‌ इसी उपाधि के कारण; तथा इस लिये भी कि एक बार ( १, २५२१) 

सवितृ के पथ को वायुमण्डल में स्थित कहा गया है, यह देव नेघरटुक में मध्यम 

स्थान और साथ ही साथ द्युस्थान, दोनों के ही देवों के अन्तर्गत आता है। सवितृ 

को एक बार संसार का प्रजापति” कहा गया है (४, ५३" )। शतपथ ब्राह्मण 

( १२, ३, ५१ ) में यह उक्ति है कि लोग सवितृ और प्रजापति में समीकरण 

करते हैं; और तैत्तिरीय ब्राह्मण ( १, ६, ४? ) में यह कहा गया है कि सवितृ 

बनकर प्रजापति ने सभो जीवित प्राणियों का "सृजन किया । केवल सवितृ ही 

ऐश्वर्य प्रदान करने वाली शक्ति के अधिपति हैं, और अपनी गतियों ( यामभिः ) . 
द्वारा पूषन्‌ बन जाते हैं ( ५, ८२? )। रक्षक के रूप में सभी प्राणियों का ` 
अवलोकन करते हुये, अपनी ऐश्वर्य-दायिनी शक्ति से युक्त हो कर पूषन्‌ अग्रसर 
होते हैं ( १०, १३९१ )। दो लगातार मन्त्रों ( ३, ६२१°.) में पूषनु और 
सवितृ के सम्बद्ध होने की कल्पना है। प्रथम में सभी प्राणियों को देखने वाले 
षुषन्‌ की कृपा का आवाहन है, तथा द्वितीय में सवितू की ` इस हेतु स्तुति की 
गई है कि वह ऐसे उपासकों के विचारों को उद्दी करें जो सवितृ देव की परम 
श्रेष्ठ तेजस्विता का विचार करते हैं। यहं द्वितीय मन्त्र ही प्रसिद्ध सावित्री” 
( ऋग्वेद का स्वख्याति नाम गायत्री मन्त्र ) है जिससे बाद में वेदिक अध्ययन के 
आरम्भ में सबितृ का आवाहन किया जाता है।” ऐसी उक्ति है कि अपने 
नियमों के कारण सवितू भी मित्र बन जाते हैं ( ५, ८१ )। यदि “भग” सवितृ 
की केवल एक उपाधि ही नहीं है, तो कभी-कभी ( ५, ८२१-3 ७, ३८१ ) 
इसे सवितृ के सःथ समीकृत भी किया गया प्रतीत होता है । 'भग” ( जो समृद्धि- 
दायक देवता है) के नाम को वास्तव में अक्सर सवितृ के साथ इस रूप में 
संयुक्त कर दिया गया है कि यह केवल एक ही व्याहृति बन गया है, जेसे : 
सबिता भगः', अथवा “मगः सविता” । फिर भी, अन्य ग्रन्थों में सवितृ का, 
मित्र, पूषन्‌ और भग से विभेद किया गया है। अनेक स्थलों पर सवितृ और 
सूर्य, दोनों को बिना किसी विभेद के एक ही देव का द्योतक माना गया है। अतः 
एक कवि कहता है: 'सवितृ देव ने अपनी तेजस्विता को ऊपर उठाया, जिससे 
समस्त संसार प्रकाशमय हो गया; प्रकाशमान सूर्ये ने आकाश, पृथ्वी और 
अन्तरिक्ष को अपनी रदिमियों से परिपूर्ण किया ( ४, १४ )। एक अन्य सुक्त 
( ७, ६३ ) में सूर्य ( प्रथम, द्वितीय, और चतुर्थ मन्त्रों में) के लिये ऐसे शब्दों, 
. उदाहरण के लिये, 'प्रसवितृ” अर्थात्‌ ( ऐश्वयंदाता ), का प्रयोग हुआ है जो 
` सामान्यतया सनितृ के लिये ही व्यबहूत होते हैं; और तृतीय मन्त्र में:४ यक्षतः 
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सवितृ को भी सूर्य देव ही माना गया है। अन्य सुक्तों में भी ( १०, १५८7; 
१, ३५" १२४१ ) इन दोनों देवों को पृथक्‌ मानना कदाचित्‌ ही सम्भव है । 
फिर भी, निन्नोद्धृत स्थलों पर सवितृ का सूयं से विभेद भी किया गया है। 'सवितृ 
आकाश और पृथ्वी के बीच भ्रमण करते हैं, व्याधियों को दूर भगाते हैं, और 
सूर्य को प्रेरित (विति) करते हैं ( १, ३५९ ); सवितृ, सूर्य से मनुष्यों के पाप रहित 
होने की. घोषणा करते हैं ( १, १२३२ )। यह सुर्य की रश्मियों से संयुक्त हो 
जाते हैं ( ५, ८१९ ) अथवा सूर्य की रहिमयों से प्रकाशित होते हैं ( १०, १३९१ 
तु० की० १८१; १, १५७१; ७, ३५८१" ) । सूर्योदय के समय उपासकों को 
ऐश्वर्य प्रदान करने के निमित्त, मित्र, अर्यमन्‌, भग, के साथ सवितृ की भी स्तुति 
“की गई है ( ७, ६६९ )। 
यास्क ( निरुक्त १२, १२ ) के अनुसार सवितू उसी समय प्रकट होते 
हैं जब अन्धकार समाप्त हो गया रहता है। सायण ( ऋग्वेद ५, ५१४ पर ) यह 
विचार व्यक्त करते हैं कि उदय होने के पूर्व सूर्यं को सवितृ कहते हैं, किन्तु उदय 
से लेकर अस्त होने के समय तक “सुयं' । किन्तु कभी कभी सवितृ को निद्रा 
प्रदान करने वाला भी कहा गया है ( ४, ५३६; ७, ४५१ ), अतः इन्हें निश्चित 
रूप से प्रातः तथा सायं दोनों से ही सम्बद्ध किया जाना चाहिये । वास्तव में 
एक सुक्त में अस्त होने वाले सूर्यं के रूप में ही सवितृ की स्तुति की गई है 
( २, ३८); और इस बात के भी संकेत मिलते हैं कि इन्हें सम्बोधित अधिकांश 
सुक्त या तो प्रातःकालीन, अथवा सायंकालीन यज्ञ के लिये ही उद्दिष्ट है यह 
सभी द्विपाद और चतुष्पाद प्राणियों को विश्राम प्रदान करते हैं तथा उन्हें 
जागृत करते हैं ( ६, ७१२ तु० की० ४, ५३३; ७, ४५१ )। यह अपने अश्वो को 
रथ से खोलते हैं, और श्रमणकारियों को विश्राम की प्रेरणा देते हैं; इन्हीं की 
आज्ञा से रात्रि का आगमन होता है तथा जुलाहे अपने ताने-बाने को लपेटते हैं; 
इनकी आज्ञा से ही कर्मकार अपने अपूण कार्यं बन्द कर देते हैं ( २, ३८२४ ) । 
वाद में पश्चिम दिशा इन्हें उसी प्रकार प्रदान की गई है ( शतपथ ब्राह्मण ३, २, 
३० ), जिस प्रकार पूर्वं दिशा अमि को, तथा दक्षिण सोम को । 
सवितृ शब्द में सवंथा भारतीय निर्माण के सभी लक्षण वर्तमान हैं। यह 
इस तथ्य द्वारा सिद्ध होता है कि 'सू' धातु का, जिससे यह व्युत्पन्न हुआ है,' 
निरन्तर ही इसके उस रूप में प्रयोग हुआ है जो केवल ऋग्वेद में ही द्रष्टव्य है। 
किसी दूसरे देवता के कार्यों को व्यक्त करने के लिये कोई अन्य क्रिया प्रायः सदेव 
ही प्रयुक्त हो सकती है। किन्तु सवितृ की दशा में न केवल स्वयं धातु ही प्रयुक्त 
हुई है, वरन्‌ उसकी अनेक व्युत्पत्तियाँ ( जैसे 'प्रसवितृ” और 'प्रसव' ) भी सदैव 


_ इती नाम के साथ संयुक्त हैं ।* अक्सर ही मिलने वाले यह यौगिक रूप स्पष्टतः 
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यह व्यक्त करते हैं कि इस धातु में प्रेरित करने, उद्दीप करने, जागृत करने, और 
ऐश्वर्य प्रदान करने आदि के आशय निहित हैं। इस विशेष प्रयोग को व्यक्त 
करने के लिये यहाँ कुछ उदाहरण दिये जा सकते हैं। 'सवितृ' देव ने सभी 
गतिशील वस्तुओं को, जागृत किया ( प्रासावीत )' ( १, १५७१) । 'केवल तुम्हीं 
( सवितृ ) प्रेरणा के अधिपति हो ( “प्रसवस्य : ५, ८१ )। सवितृ ने वह . 
अमरत्व तुमको प्रदान ( आसुवत्‌ ) किया’ ( १, ११०२ )। 'सवितृ देव हमें 
जागृत ( सवाय ) करने के लिये उदित हुये” ( २, ३८ ) । “एक दिन में तीन 
बार सवितृ आकाश से उपभोग्य पदार्थ भेजते हैं ( सोषब्रीति )' ( ३, ५६९ ) । 
'हे सवितृ, तुम हमें पापरहित बनाओ ( सुवतातु )' (2, ५४ ) । 'सवितृ के 
प्रभाव ( सवे ) द्वारा अदिति के प्रति पापरहित होकर हम सभी उपभोग्य, 
पदार्थों को प्राप्त करं? ( ५, ८२९ ) । 'दुःष्वप्नों को दूर भगाओ ( परा सव ), 
सभी विपत्तियों को दूर भगाओ, और हमें वह सभी वस्तु्ये प्रदान करो 
( आसुव ) जो श्रेष्ठ हैं” (वही, “* )। 'सवितृ हमारी व्याधियाँ दूर करें 
( अपसाविषत्‌ )' ( १०, १००° )। अक्सर धन प्रदान करने के लिये ही इस 
क्रिया के साथ सवितृ की स्तुति की गई है ( २, ५६४ इत्यादि )। सू' का प्रयोग 
प्रायः सवितृ की ही विशेषता है; किन्तु दो या तीन बार यह सूर्य के लिये भी 
व्यवहृत हुआ है ( ७, ६३१; १०, ३७") । यह उषस्‌ के साथ ( ७, ७७१ ), 
वरुण के साथ ( २, २८१ ), आदित्यों के साथ ( ८, १८' ), तथा सवितृ के 
साथ संयुक्त मित्र तथा अ्थेमन्‌ के साथ ( ७, ६६४) भी आता है। यह्‌ प्रयोग 
इतना अधिक वार किया गया है कि यास्क ( निरुक्त १०, ३१) “सर्वस्य 
प्रसविता” के रूप में सवितृ की परिभाषा करते हैं । 


यह तथ्य कि अपनी आवृत्ति की लगभग आधी दशाओं में इस नाम के 
साथ 'देव' संयुक्त है, यह व्यक्त करता हुआ प्रतीत होता है कि इसका एक ऐसी 
उपाधि होने का गुण अभी विस्मृत नहीं हुआ था, जिसका अर्थ प्रेरित करने वाला 
देवता” है । जो कुछ भी हो, दो स्थलों पर ( ३, ५५१; १०, १०० ) यह शब्द 
“त्वष्ट की उपाधि ही प्रतीत होता है, जहाँ 'देवस्‌ त्वष्टा सविता विश्वरूप' 
शब्दों का संयोग तथा 'देव' के साथ प्रयोग इस बात का द्योतक है कि सवितृ 
यहाँ त्वष्ट! के समान है। - ` 

अतः हम यह निष्कर्ष निकाल सकते हैं किं सवितृ मूलतः भारत में ही 
व्युत्पन्न एक उपाधि है जो कि, विश्व की अन्य सभी गतियों में प्रमुख और 
महत्वपुर्ण गति का प्रतिनिधित्व करने वाले और जीवन तथा गतियों के महान्‌ 
प्रेरक के रूप में सूर्यं के लिये, प्रयुक्त हुई है; किन्तु सूर्य से भिन्न होने के रूप में 
यह एक अपेक्षाकृत अधिक अमूर्त देव है । वेदिक कवियों की दृष्टि में यह सूर्य की 
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मूर्तीकृत दिव्य शक्ति है, जब कि स्वयं सूर्य एक अपेक्षाकृत अधिक स्थूल देव हैं 
और उनकी धारणा में सूर्य-पिएड की वाह्य आकृति का अभाव कमी भी 
अनुपस्थित नहीं है क्योंकि 'सुयं' नाम, तथा भौतिक सूर्य में समानता है ( तु० 
की० १, २५९-१२४१ ) । 
बिकास क्रम के सामान्यतया स्वीकृत स्वरूप को उलटते हुए, औल्डेनवगे? 
यह विचार व्यक्त करते हैं कि सवितृ वास्तव में प्रेरणा को एक अमूर्त घारणा 
का प्रतिनिधित्व करता है, और इसके चरित्र में सुर्य अथवा किसी भी दशा में 
सूये सम्बन्धी बांरणा, प्रायः गौण रूप से ही संयुक्त है ।१” 


१हु० इ० ४४ > रेतु० को० फॉन ब्राडके : त्सी० गे० ४०, ३५; हॉ० 
इ० ४८ -- उतु० की० रौथ : निरुक्त, पर जमँन भाषा में प्रस्तावना, १४३; 
मूईर : सं० टे० ४, ९६, १११ -- वेवर : ओमिना उन्ट पोर्टेन्टा, २८६, 
३९२ -- कोल्जुक के एसेज़ ( संशोधित संस्करण ) २, १११, में ब्हिट्ने -- 
ध्वूग्गेन : छ० रि० वे० ३,३९ -- *हॉ० इ० ४६ -_`“रौथ : उ० पु० ७६ -- 
९० चे० ६४-५ -- * *मैकडौनेल : ज० ८० सो० २७, ९५१-२; फॉन 
श्रोडर : वी० मौ०.९, १२५। 

न्हिटने : ज० ए० सो० ३, ३२४; मूईर : सं० दे० ५, १६२-७०; रौथ : 
सेन्ट पीटसंबर् कोश; त्सी० गे २४,. ३०६-८; मासमैन : ऋग्वेद का 
अनुवाद 7, ४९, आसमैन : व० ऋ०, व० स्था० पर; के० ऋ० ५६; वर्गेन : 
ल० रि० वे० ३, ३८-६४; हाडी ; वे० पी ३३ । 


§ १६. पूषन्‌ :--ऋग्वेद में प्रायः १२० बार पूषन्‌ का नाम आता है, और 
आठ सम्पू सूक्तों ( जिनमें से पाँच छठवें, दो पहले, और एक दसव मण्डल में 
हैं ) में इनकी प्रख्याति है । युगल देव के रूपमें भी इनकी एक सुक्त ( ६, ५७ ) में 
इन्द्र के साथ, और दूसरे ( २, ४० ) में सोम के साथ प्रशस्ति है। इस प्रकार 
सांख्यिक दृष्टि से इनका स्थान विष्णु ( § १७) की अपेक्षा कुछ ऊंचा है। बाद 
के वैदिक और वेदिकोत्तर काल में इनके नाम का उल्लेख उत्तरोत्तर दुर्लभ होता 
गया है । इनकी चैयक्तिकता अस्पष्ट है, और इनकी मूर्तीकृत प्रवृत्तियाँ अत्यन्त 
अल्प हैं । जब दुष्टों के समूह को पदाक्रान्त करने की इनसे स्तुति की गई, तब 
इनके पैरों का उल्लेख है। इनके दाहिने हाथ का भी उल्लेख मिलता है 
( ६, ५४१° ) । ( रुद्र की भाँति ) इनके केश भी वेणीयुक्त हैं ( ६, ५५° ) तथा 
इन्हें दाढ़ी भी है ( १०, २६० )। यह एक स्वणं तोमर घारण करते हैं ( १, 
४२९ ); एक 'आरा ( ६, ५३०४८ ) अथवा अंकुश ( ५३९ ५८१ ) भी रखते 
हैं । इनके रथ के पहिये, 'वक्र-घार, और बैठने के स्थान का उल्लेख है (६, ५४०) 
और इन्हें सर्वश्रेष्ठ रथी कहा गया है ( ६, ५६२) । इनका रथ अश्वों के स्थान 
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१६, पूषन्‌ ६५ 
पर बकरों' ( अजाश्च ) द्वारा खींचा जाता है ( १, ३८”; ६, ५५१” )। यह 
भोजन करते हैं, क्योंकि उष्णिका इनका भोज्य-पदार्थ बताया गया है (६, ५६१ 
तु० की० ३, ५२०) | कदाचितु इसी कारणा शतपथ ब्राह्मण ( १, ७, ४° ) में 
इन्हें दन्त-विहीन भी कहा गया है। 

पूषन्‌ सभी प्राणियों को स्पष्ट रूप से तथा एक साथ देखते हैं ( ३, ६२१ )। 
अभि के सम्बन्ध में भी इन्हीं के समान उक्ति है ( १०, ?८७* )। इन्हें, सभी 
स्थावर-जङ्गम का अधिपति’ कहा गया है और प्रायः इन्हीं शब्दों में सुर्यं का भी 
वर्णन किया गया है ( १, ११५१; ७, ६०९) यह अपनो माता के स्वामी 
( ६, ५५° ) और अपनी बहन के प्रेमी हैं ( वही, "० ) 3 सूये ( १, ११५२ ) 
और अभि ( १०, ३? ) के. लिये भी इसी प्रकार की व्याहृतियों का प्रयोग किया , 
गया है। ऐसा कथन है कि प्रेम-भीरु पूषन्‌ को देवों ने सूर्य की पुत्री सूर्या विवाह 
में दिया था ( ६,. ५८“ ) । सम्भवतः सूर्या के पति के रूप में पूषन्‌ विवाह- 
सुक्त ( १०, ८५ ) में विवाह संस्कार से सम्बद्ध किये" गये हैं, और इनकी 
इसलिये स्तुति की गई है कि यह वघु का हाय पकड़ कर अलग ले जाँय और 
उसे सफल बेवाहिक सम्बन्ध के लिये आशीर्वाद दें? ( मन्त्र ३७) । एक अन्य 
स्थल ( ९, ६७° ) पर इनसे यह स्तुति की गई है कि यह अपने उपासकों के 
अंश की कन्याये उन्हें प्रदान करें । अपने स्वर्ण-यानों में, जो अन्तरिक्ष सागर में 
भ्रमण करते हैं, बेठे हुये यह स्नेहःसिक्त होकर सूर्यं के दूत? के रूप में कार्य 
करते हैं ( ६, ५८? )। यह विश्व का अवलोकन करते हुये अग्रसर होते हैं 
( २, ४०; ६, ५८२ ) और आकाश में अपना आवास बेनाते हैं ( २, ४०* )। 
यह ऐसे रक्षक हैं जो सवितृ की प्रेरणा से कार्य करते हैं, तथा सभी प्राणियों 
को देखते और जानते हैं । इनकी स्तुति में अपित एक सूक्त में सर्वश्रेष्ठ रथी, के 
रूप में पुषन्‌ के सम्बन्ध में यह कहा गया है कि इन्होंने सुर्यं के स्वणा-चंक्र को 
नोचे की ओर हाँका ( ६, ५६ ); किन्तु यह सम्बन्धीक रणा अस्पष्ट है ( तु० की० 
निरुक्त २, ६ ) । केवल पूषन्‌ के लिये ही एक बहु-प्रयुक्त उपाधि 'आघ्णि' है । 
इन्हें एक बार 'अगोह्म' (जो छिपाया नजा सके) कहा गया है, अन्यथा 
जो प्रायः सवितृ का ही गुण है। 

दूरस्थ पथों के पथ पर, द्युलोक और पृथ्वी के दूरस्थ पथ पर, पूषन्‌ का 
जन्म हुआ है; यह दोनों ही प्रिय आवासों को. जानते हुये उनमें जते हैं और 
वहाँ से लौटते हैं ( ६, १७९ ) । पथों से इस प्रकार परिचित होने के कारण 
यह दूरस्थ पथ पर स्थित पितरों के आवास तक मृतकों को उसी प्रकार पहुँचा 
देते हैं, जिस प्रकार अमि और सवितृ भी इन मृतकों को उस लोक तक ले जाते' 
हैं जहाँ मृत पुण्यात्मा लोग जाकर देवों के साथ रहते हैं; साथ ही पूषम्‌ 
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अपने उपासकों को भी उसी लोक तक पथ-प्रदर्शन करते हुये पहुँचा देते हैं 
: ( १०, १७२४ ) | अथर्ववेद भी पूषनु के सम्वन्ध में उल्लेख करता. है कि यह 
पुएयात्माओं तथा देवों के सुन्दर लोक का पथःप्रदर्शन करते हैं ( अथवंत्रेद १६, 
९९; १८, २° ) । इसी प्रकार पूषन्‌ का बकरा यज्ञ-अश्व का पथ-प्रदर्शन करता 
है ( १, १६२९३ ) | पूषन्‌ के ऊँचे पथों से परिचय होने के कारण ही कदाचित 
इस घारणा का विकास हुआ है कि इनके रथ को कभी न फिसलने वाले बकरे 
खींचते हैं । 
पथों के ज्ञाता होने के रूप में पृषनु की पथों के रक्षक के रूप में कल्पना की 
गई है। संकटों, भेड़ियों, मार्ग-तस्कारों आदि को पथ से भगा देने के लिये इनका 
स्तवन किया गया है ( १, ४२१३ ) । इसी सन्दर्भ में इन्हें 'विमुचो नपातु” (मुक्ति 
का पुत्र ) का गया है।” एक अन्य स्थल पर भी इनके लिए यहो उपाधि व्यवहृत 
हुई है ( ६, ५५१ ), और दो बार ( ८, ४***£ ) इन्हें विमोचन? (मुक्तिदाता ) 
- कहा गया है। 'विमुचो नपात्‌! के रूप में इनका पाप से मुक्ति दिलाने के लिये 
आवाहन किया गया है। ( अथर्ववेद ६, ११२१ )। शत्रुओं को भगाने और 
लाभार्थ मागं को सरल बनाने (६, ५३°), शत्रुओं के समाप्त करने, पथों को सुगम 
करने, और श्रेष्ठ चरागाहों तक पहुंचाने ( १, ४२*“ ) के लिये पूषनु की स्तुति 
की गई है। अपने को हानि से बचाने ( ६, ५४१ ) और शुभ पथ प्रदान करने 
(१०, ५९०) के लिये भी इनका आवाहन किया गया है । यह प्रत्येक पथ के 
रक्षक हैं ( ६, ४९८ ) और पथ के अधिपति हैं ( ६, ५३१ )। यह पथों पर पथ- 
प्रदर्शक ( प्रपथ्य ) होते हैं ( वाजसनेयि संहिता २२, २० )॥ इसी प्रकार सूत्र 
में भी जो यात्रा के लिये अग्रसर होता है वह ऋगवेद ६, ५२३ का पाठ करते 
हुये पथ-निर्माता पूषन्‌ की पूजा करता है; और जो कोई अपना पथ भूल जाता 
है वह भी पूषन्‌ की ही शरण लेता है ( बाश्वालायन गृह्य सूत्र ३, ७०; 
शाङ्कायन श्रौतसूत्र ३, ४९ )। इसके अतिरिक्त, प्रातः तथा सायंकाल सभी 
देवों और प्राणियों को समर्पित उपहारों में से अपना भाग पथ-निर्माता पूषन्‌ 
स्वयं गृह की डघोट़ी पर आकर ले लेते हैं ( शाह्वायन गृह्म-सुत्र २, १४" ) । 
पथों के ज्ञाता हीने के कारण पूषन्‌ गुप्त देवों तक' को प्रकट और सरलता 
से खोज लेने योग्य बना देते हैं ( ६, ४५” )। एक स्थल ( १, २३१०” 
तु० की० तैत्तिरीय संहिता ३, ३, ९? ) पर इनके सम्बन्ध में यह कहा गया 
है कि इन्होंने एक ख़ोये और छिपे हुये राजा ( कदाचित सोम ) को खोज कर 
उसे एक खोये हुये पशु की ही भाँति प्रस्तुत कर दिया था । इसीलिये सूत्रं में 
जब भी कोई खोई हुई वस्तु प्राम हो जाती है तो पूपन्‌ के लिये यज्ञ किया 
जाता है ( आश्वलायन गृह्यसूत्र ३, ७५) । इसी प्रकार यह पूषन की ही 
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चारित्रिक विशेषता है कि वह मवेशियों की देख-रेख और रक्षा करते हैं 
( ६, ५४६११-५८१२ तु० की० १०, २६२ )। यह मवेशियों को गड्ढों में 
गिर कर चोट खाने से बचाते हैं, उन्हें सुरक्षित रूप से घरों को पहुँचा देते हैं 
और खोये हुये पशुओं को भी पुनः यथास्थान पहुंचा देते हैं ( ६, ५४४१ )। 
इनका अंकुश मवेशियों को ठीक पथ पर निर्देशित रखता है (६, ५३१ )। 
कदाचित ठीक पथ पर निर्देशित रखने के इसी विचार से सम्बन्धित यह धारणा 
भी है कि पूषन्‌ हल की फाल-रेखा क्रो भी निर्देशित करते हैं (४, ५७° )। 
पूषन्‌ अश्चों की रक्षा करते हैं ( ६, ५४” ) और भेड़ के ऊन के वस्त्र बुनते तथा 
उन्हें चिकना करते हैं ( १०, २६९ )। अतः पशुओं को पूषन्‌ के लिये पवित्र 
माना गया है ( १, ५१ ), और इन्हें मवेशियों को उत्पन्न करने वाला कहा 
गया है ( मैत्रायणी संहिता ४, ३०; तेत्तिरीय ब्राह्मण १, ७, २* )। सूत्रों में 
उस समय पूषन्‌ सम्बन्धी मंत्रों के पाठ का विधान है जब गायों को चरागाहों में 
या मुक्त रूप से चरने के लिये हाँक दिया जाता है ( शाद्भायन गृह्य सूत्र ३, ९ )। 
पूषन्‌ में अनेक गुण अन्य देवों जेसे भी हैं। इन्हें 'असुर' कहा गया है ( ५, . 
५११ ) । यह बलवान ( ५, ४३२ ), सामर्थ्यवान ( ८, ४” ) क्षिप्र (६, ५४“), 
शक्तिशाली ( १, १३८१ ), अप्रतिकार्यं ( ६, ४८१” ) हैं। यह मनुष्यों से श्रेष्ठ 
तथा वैभव में देवों के समान हैं ( ६, ४८१९ ) । यह योद्धाओं के शासक (१, - 
१०६४ ), अविजेय रक्षक और सहायक ( १, ८५९? ), तथा युद्ध में सहायता 
देने वाले ( ६, ४५१९ ) हैँ। यह संसार के रक्षक हैं ( १०, १७० तु० की० २, 
४०१ ) । यह एक द्रष्टा, पुरोहितों के रक्षक मित्र, तथा सभी अम्यर्थको के प्राचीन 
काल में जन्में एक विश्वसनीय मित्र हैं ( १०, २६०“ ) । यह बुद्धिमान्‌ (१, ४२”) 
और उदार ( २, ३१४) हैं। विशेषतः इनकी उदारता का अक्सर उल्लेख है। 
यह सभी प्रकार के धन-धान्य से सम्पन्न हैं ( १, ८९१ ) । सम्पत्ति में ही इनका 
वास है (८५, ४** )। यह धन की वृद्धि करते हैं ( १, ८५९? )। यह उपकारी 
( १, १३८९), उदार ( ६, ५८; ८, ४१८ ) और सभी सुखों को प्रदान करने 
वाले ( १, ४२९ ) हैं। यह समृद्धि के परम मित्र, और पोषक तत्वों की वृद्धि के 
शक्तिशाली अधिपति हैं ( १०, २६०८ ) । अधिनों के लिये व्यवहृत विशिष्ट शब्द 
दस का कुछ बार ( १, ४२०; ६, ५६९ ) इनके लिये भी व्यवहार हुआ है। 
साथ ही सामान्यतया अभि और इन्द्र के लिये प्रयुक्त 'दस्म” ( आश्रयंजनक ) 
( १, ४२१", १३० ) और. 'दस्म-वचंस्‌’ ( आश्चर्यजनक वैभव वाले) (६, 
५८४ ) शब्दों का भी इनके लिये व्यवहार किया गया है। दो बार ( १, १०६४; _ 
१०, ६४३ ) इन्हें 'नराशंस” कहा गया है, अन्यथा यह उपाधि केवल अमि तक 
ही सीमित है। एक बार इन्हें 'सर्वव्यापी” ( २, ४०१ ) बताया गया है। इन्हें 
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“भक्ति का प्रेरक' ( ९, ८८ ) कहा गया है, और भक्ति की वृद्धि के लिये इनका 
आवाहन किया गया है ( २, ४०६ ) । इनके “आरे? को स्तुति प्रेरक” ( ६, ५३०; 
तु० की० सवितृ $१५ ) बतायां गया है। 
एकमात्र पुषन्‌ से सम्बद्ध उपाधियाँ इस प्रकार हैं: आघृणि, अजाश्च, 
विमोचन, विमुचो नपातु; और प्रत्येक एक बार : पुष्टिम्मर ( समृद्धि दायक ), 
अनष्ट-पंशु ( किसी भी पशु को नष्ट न होने. देने वाला ), अनष्ट वेदस्‌ ( किसी भी 
श्रेता को नष्ट न होने देने वाला ), करम्भाद्‌ ( उष्णिका खाने वाला )। इस 
अन्तिम गुण के कारण कहीं कहीं पूषन्‌ को तुच्छ दृष्टि से भी देखा गया है ( तु० 
की० ६, ५६१; १, १३८”). । 'करम्भ', जिसका ऋग्वेद में तीन बार उल्लेख है, 
पूषन्‌ का विशेष भोजन है, और इन्द्र के सोम से इसका विभेद किया गया है (६, 
५७२ ) | फिर भी, इन्द्र भी इसे खाते हैं ( ३, ५२” ), और उन केवल दो स्थलों 
पर जहाँ विशेषण 'करम्भिन्‌' ( उष्णिका मिश्रित ) आता है यह इन्द्र के तपण 
के लिये ही व्यवहृत हुआ है ( ३, ५२१; ८, ५०१) । पूषन्‌ ही एक मात्र ऐसा देव 
है जिसे प्रत्यक्षतः ( तुलनात्मक दृष्टि से नहीं) 'पशुपा” ( मवेशियों का रक्षक ) 
गय ८१ || 2 
अ oa i i रूप से -पूषन का आवाहन 
किया गया है, वह सोम ( २, ४० ), और इन्द्र (६, ५७ ) हैं। इन्हें एक बार 
(६, ५५० ) इन्द्र का भ्राता भी कहा गया है । इन दोनों देवों के बाद, पृषन्‌ को 
सर्वाधिक अधिक बार 'भग” ( १, ९०४; ४, ३००; ५, ४१०. ४६% १०, 
१२५१; तु० की० शतपथ ब्राह्मण ११, ४, ३; कात्यायन श्रौत सूत्र ५, १३" ) 
और विष्णु ( १, ९००; ५, ४६३; ६, २१९; ७, ४४१; १०, ६६१ ) के साथ 
सम्बोधित किया गया है । ऋखेद के इन सभी स्थलों पर पूषन्‌ का नाम इन देवों 
के साथ संयुक्त कर दिया गया है। यत्र-तत्र यह अनेक अन्य देवों के साथ भी 
सम्बोधित किये गये हैं । 
उपलब्ध प्रमाण स्पष्ट रूप से यह नहीं व्यक्त करते कि पूषन्‌ किसी प्राकृतिक 
घटना का प्रतिनिधित्व करते हैं अथवा नहीं । किन्तु ऊपर आरम्भ में ही उद्घुत 
बहुसंख्यक स्थल सूर्य से इनके घनिष्ठ सम्बन्ध का संकेत करते हैं। यास्क भी 
( निरुक्त ७, ९ ) 'सभी प्राणियों के रक्षक सूर्य ( आदित्य )' के रूप में पूषन्‌ की 
व्याख्या करते हैं, और वैदिकोत्तर साहित्य में पूषन्‌ कभी-कभी सूर्य के नाम के 
रूप में ही आता है। पृथ्वी से, देवों और मृत पुणयात्माओ के आवास द्युलोक 
तक जाने बाला सूर्यं का पथ, एक सौर देव. के लिये इस बात का औचित्य सिद्ध 
कर सकता है कि यह भी (सवितृ की भांति) मृतक आत्माओं का पथ-अ्रदर्शक और 
सामान्य रूप से पथों का रक्षक होगा । पूषन्‌ के चरित्र के इस द्वितीय पक्ष द्वारा 
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मवेशियों का निर्देशक होने जैसी उसकी ग्रामीण विशेषता की भी व्याख्या हो जाती 
है, जो उसकी समृद्धि दायिनी प्रकृति का एक अनिवार्य अङ्ग है। अवेस्ता के 
सौर-देव 'मिथ्‌' के चरित्र में भी मवेशियों की वृद्धि और बँहके हुये पशुओं को 
पुनः लौटा लाने जैसी ग्रामीण प्रवृत्तियाँ संयुक्त हूँ ।” 
ब्युत्पत्तिशास्न की दृष्टि से पुष” धातु से व्युत्पन्न पूषन्‌ शब्द का अर्थ 
“समृद्धिदायक' है। इस देव के चरित्र का यह पक्ष इसकी उपाधियों, जेसे 
'विश्ववे दस्‌’, 'अनष्ठवेदस्‌', 'पुरूवसु”, 'पुष्टिम्मर', आदि द्वारा, तथा सुरक्षा और 
सम्पत्ति प्रदान करने-के लिये इसके अक्सर आह्वानों ( ६, ४०१० इत्यादि ), 
दोनों में ही प्रमुख है । यह अतुल सम्पत्ति, सम्पत्ति के प्रयाह, और धन के आगार 
का अधिपति है ( ६. ५५२-२ ) । किन्तु यह जो समृद्धि प्रदान करते हैं वह इन्द्र 
पर्जन्य, और मरुतो की भाँति वर्षा से नहीं वरन्‌ प्रकाश से सम्बद्ध हैं, और जिस 
'पर एकमात्र इन्हीं के लिये प्रयुक्त 'प्रदीक्त उपाधि द्वारा बल दिया गया है। जो 
समृद्धि यह प्रदान करते हैं वह पृथ्वी पर मनुष्यों और मवेशियों को प्रदत्त सुरक्षा, 
और मनुष्यों को परलोक स्थित आनन्दमय आवासों तक इनके पथ-प्रदर्शन का ही 
परिणाम है । अतः पूषत्‌ के चरित्र सम्बन्धी धारण की पृष्ठभूमि में सूर्ये की 
उपकारी शक्ति ही है जो प्रमुखतः एक ग्रामीण देवता के रूप में व्यक्त हुई है। 


9७० ऋ०, नोट १२० -- \इन्डिशे रट्टडियन ५, १८६, १९० -- गौ० 
ऐ०, १० ८ -- * मूईर : सं० टे० ५, १७५; व० ऋ०; छडविग : ऋग्वेद का 
अनुवाद ४, ४४४; हाडों : वे० पी० ३४, और बर्गेन.: छ० रि० वे० (जो 
मूल अर्थ की एक भिन्न प्रकार से व्याख्या करते हैं ); 'मेष का पुत्र! : ऋग्वेद 
१, ४१० पर सायण ओर म्रिफिथ । ¬ “हिलेब्रान्ट : बी मौ० ३, १९२-३, 


के अनुसार 'पुरांचि? का अर्थ 'सक्रिय' या उत्साही है -- हॉ० इ० ५१ -- 
अह्पीगेल : डी० पी० १८४। 


ड्ह्ट्ने : ज० अ० ओ० सो० ३, ३२५; मूईर  सं० टे०, ५५ १७१-८०; 
गूबरनेटिस : लेट्योर, ८२; बर्गेन : ल० रि० बे० २, ४२०-३०; के० ऋ० ५५; 
पिशल : वेदिशे रट्टूडियन १, ११; हि० चे० मा० १, ४५६; हाडी : वे० पौ० 
३४; औ० वे० २३०-३ ( तु० की०, वी० मौ० ९, २५२); पेरी : ड्रिस्लर मेमो- 
रियल, २४१-३; हॉ० इ० ५०-३ । 

६ १७, विष्णु यद्यपि ब्राह्मणों के पुराकथाशात्त्र में विष्णु सर्वाधिक 
महत्वपूर्ण देव हैं, तथापि ऋग्वेद में इनका अपेक्षाकृत बहुत साधारण स्थान 
है। परन्तु साथ ही साथ केवल सांख्यिक प्रदत्तं से जितना व्यक्त होता है उसकी 
अपेक्षा इनका वास्तविक व्यक्तित्व यहाँ भी अधिक महत्त्वपूर्ण . है। सांख्यिक 
ब्रदत्तों के आधार पर तो यह केवल चतुर्थ श्रेणी के ही देव प्रतीत होंगे क्योंकि 


CC-0, Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 


साााााा-तिअनट04 BkSlddhantegsanger-Syaankesl——o —ि—T 
७० वेदिक .माइथौलोजी 
ऋग्वेद में केवल पाँच सम्पूणं सुक्तो तथा अंशतः कुछ अन्य में ही इनकी प्रख्याति 
है, और इनका नाम भी प्रायः १०० बार से अधिक नहीं आता। विष्णु की 
मानवत्वारोपित प्रवृत्तियों के अन्तर्गत अक्सर उल्लिखित केवल इनका पग, जिनसे 
यह नापते हैं, और वृहदाकार शरीरवाला एक ऐसा युवक होना जो अब बालक 
नहीं रह गया है ( १, १५५९ ), आदि. ही आते हैं। इनके चरित्र की अनिवार्य 
विशेषता यह है कि यह तीन पग ( साधारणतया 'वि-क्रम' द्वारा व्यक्त ) 
रखते हैं, और इनके इस कार्यं का प्रायः एक दर्जन वार उल्लेख मिलता है। 

- इनकी उपाधियों, जेसे 'उरुगाय ( विस्तृत पाद प्रक्षेप करनेवाला ), और 'उरक्रम 
( चौडे पग रखनेवाला )- जो लगभग एक दर्जन बार आती हैं, से भी इनका उक्त 
कार्य ही उद्दिष्ट है । विष्णु के लिये ऐसा वर्णन है कि इन्होंने तीन पगों से पृथ्वी 
अथवा पार्थिव स्थानों को नाप लिया था। इनमें से दो पगं अथवा स्थान तो मनुष्य 
को दिखाई पड़ते हैं, किन्तु तीसरा अथवा उच्चतम पग मनुष्य की पहुँच या 
पक्षियों की उड़ान के बाहर है ( १, १५५ ७, ९९९ ) । कदाचित यही धारणा 
उस स्थान पर एक रहस्यात्मक रूप में व्यक्त की गई है ( १, १५५२ ) जहाँ इनके 
सम्बन्ध में यह कहा गया है कि यह अपना तृतीय नाम द्युलोक के उज्वल क्षेत्र 
में धारण करते हैं। विष्णु के उच्चतम स्थान को अभि के उच्चतम स्थान के 
समतुल्य ही माना गया है, क्योंकि विष्णु, अग्नि के उच्चतम, तृतीग्र स्थान को 
रक्षा करते हैं ( १०, १२ ), और विष्णु के उच्चतम स्थान पर अभि रहस्यात्मक 
गायों ( कदाचित = मेघ, ५, ३१) की रक्षा करते हैं। ज्ञानीजन विष्णु के 
उच्चतम पग को आकाश में स्थित एक नेत्र के रूप में देखते हैं। १, २२४ )। 
वह विष्णु का प्रिय आवास ही है जहाँ पुण्यात्मा लोग आनन्दपूर्वक जीवन 
व्यतीत करते हैं, जहाँ मधु का एक कूप है ( १, १५४”) और जहाँ देवगण 
सुखपूर्वक रहते हैं ( ८, २९° ) । यह उच्चतम पग' तेज से परिपुर्ण होकर नीचे 
की ओर प्रकाशित होता रहता है, और यही इन्द्र तथा' विष्णु का वह आवास 
है जहाँ इुतगति से चलनेवाली अनेक सींघों से युक्त गाय" ( कदाचित = मेघ ) 
रहती हैं, और जहाँ पहुँचने की प्रत्येक गायक कामना करता है ( १, १५४९ )। 
प्रत्येक प्राणी इन तीनों पगों की सीमा के अन्तर्गत ही निवास करते हैं 
( १, १५४१ ), और यह मधु से ` परिपूर्णं हैं ( १, ५४ ); कदाचित इसलिये 
कि तृतीय और सर्वाधिक महत्त्वपुर्णां पद इससे परिपूणं है ही ।? विष्णु उच्चतम 
आवासो ( पाथस्‌ ) की रक्षा करते हैं; जिसका अर्थ यह है कि यही इनका 
प्रिय आवास स्थान है ( ३, ५५१ ), और अन्यत्र ( १, १५४ ) इसको स्पष्टतः 
ऐसा ही कहा भी गया है। एक अन्य स्थल पर (७, १००० ) अपेक्षाकृत कम 
निश्चित रूप से विष्णु को इस स्थान से सुदूर वास करनेवाला बताया गया है। 
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एक-बार ( १, १५६“ ) इन्हें तीन आवासोंवाला ( त्रिपधस्थ ) कहा गया है, जो 
प्रमुखतः अभि की ही उपयुक्त उपाधि है ($ ३५ )। 

यह प्रायः सर्वसम्मत विचार है कि विष्णु के तीन पगों से सूर्यं के पथ 
का आशय है। किन्तु मुलतः यह किसका प्रतिनिधित्व करते हैं ? सर्वथा 
प्रकृत्यात्मक व्याख्या के अनुसार, जिसे अधिकांश योरोपीय विद्वान्‌ और यास्क 
के पूर्वगामी 'औरंवाम” ( निरुत्त १२, १९ ) ग्रहण करते हैं, इन तीन पगों का 
अर्थ क्रमशः सूर्यं का उदय, मध्याह में शिरोविन्दु पर उसकी स्थिति, तथा अस्त 
होना है । इसक़े विपरीत एक अन्य दृष्टिकोण, जो अपेक्षाकृत बाद के वेदों, 
ब्राह्मण ग्रन्थों, और वेदिकोत्तर साहित्य में सर्वत्र प्रचलित्‌ है, और जिसकी यास्क 
के एक अन्य पूर्वगामी 'शाकपूणि” ने पुष्टि की है, तथा जिसे ही प्रस्तुत पुस्तक के 
लेखक और बरगेन” भी ग्रहण करते हैं, इन तीन पगों की ब्रह्माएड के तीन 
विभाजनों से होकर जाने वाले सौर-देव के पथ के रूप में व्याख्या करता है। 
यह तथ्य भी उक्त प्रथम व्याख्या के विपरीत है कि विष्णु के. तृतीय पग में 
सूर्यास्त से सम्बद्ध होने का कोई भी संकेत नहीं मिलता, जब कि इसके विपरीत 
यह उच्चतम पग के समतुल्य हो सकता है। उक्त द्वितीय दृष्टिकोण ऋग्वेद द्वारा 
प्रस्तुत जो कुछ भी प्रमाण हैं. उनके विपरीत नहीं है, और बाद के वेदों से 
आरम्भ होने वाली प्रायः अपरिवर्तित भारतीय परम्परा से भी पुष्ट होता है। 

गतिशीलता की धारणा विष्णु की एक अन्य चारित्रिक विशेषता हैजो 
इन तीन पगों के अतिरिक्त अन्य अभिव्यक्तियों द्वारा भी व्यक्त होती है। 
“उरुगाय? और 'उरुक़म” उपाधियाँ, तथा क्रिया पद “वि-क्रम” प्रायः सर्वत्र 
विष्णु तक ही सीमित हैं। यह बाद का शब्द सूर्य के' लिये भी उपलक्षणात्मक 
आशय में प्रयुक्त हुआ है, जिसके सम्बन्ध में यह कहा गया है कि यह ( सूर्य ) 
आकाश के मध्य में स्थित विभिन्न रंगों वाला एक ऐसा रन्न है जो अनेक पाद- 
प्रक्षेप करता है ( ५, ४७१ ) । विष्णु सिप्र, “एष” ( अन्यथा जो केवल एक बार 
बृहस्पति को भी कहा गया है ), अथवा द्रुतगामी, 'एवया', 'एवयावन्‌” ( अन्यथा 
जिसे केवल मरुतों से ही सम्बद्ध किया गया है) भी हैं। क्षिप्र और दूर तक 
विस्तृत गतिशीलता की धारणा के साथ ही नियमितता का विचार भी संयुक्त 
है। अपने तीनों पाद-प्रक्षेपों में विष्णु नियमों का ध्यान रखते हैं ( १, २२१ )। 
नियमित रूप से आने वाले अन्य देवों ( अभि, सोम, सूर्ये, उषसू ) की विशिष्टता 
के ही समान विष्णु भी विधान के प्राचीन अंकुर' हैं और एक प्रेरक भी, ज़ो 
( अमन, सूर्ये; उषस्‌ की भाँति ) प्राचीन और अर्वाचीन दोनों हैं (१, १५६९ )। 
जो शब्द सुर्य देव सवितृ के लिये प्रयुक्त हुये हैं ( ५, ८१० ) उन्हीं में इनके लिये ' 
भी यह कहा गया है कि इन्होंने पाथिव स्थानों को नापा था ( १, १५४% 
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६, ४९”? ) । इस उक्ति के साथ उस 'स्थल की भी तुलना की जा सकती है 
जहाँ कहा गया है कि वरुण ने सूयं के साथ स्थानों को नापा था ( पृ० १९)। 
एक स्थल पर ( १, १५५६ तु० की० १, १६४१४० ) यह, वरांन है कि विष्णु 
ने अपने ९० अश्चों (= दिनों ) को. उनके चार नामों (= ऋतुओं ) सहित एक 
घूमते पहिये की भाँति गतिशील बना दिया । इसका ३६० दिनों के सौर-वर्ष के 
अतिरिक्त कदाचित्‌ ही कुछ अन्य अर्थ हो सकता है। अथर्ववेदे ( ५, २६४ ) में 
यज्ञ को उष्णता प्रदान करने के लिये विष्णु का स्तवन किया गया है। ब्राह्मणों 
में विष्णु का कटा हुआ मस्तक ही सूर्य बन गया है। वेदिकोत्तर साहित्य में 
विष्णु के अस्तरों में से एक घूमता हुआ चक्र भी है जो सूर्य के सहदय ही बना 
होता है ( तु० की० ५, ६३४ ); और विष्णु का वाहन पक्षियों में प्रधान गरुड 

“है जो देखने में अझि की भाँति प्रदीप बताया गया है और जिसे 'गरुत्मतु” तथा 
सुपणं” भी कहा जाता है, जब कि यह दोनों ही शब्द ऋग्वेद में सूर्य-पक्षी के लिए ८ 
व्यवहृत हुये हैं । अन्ततः वैदिकोत्तर कालीन 'कौस्जुभ” अथवा विष्णु द्वारा अपने 
वक्ष:स्थल पर धारण की गई मणि की भी कुन' द्वारा सूर्य के रूप में ही व्याख्या 
की गई है । इस प्रकार, यद्यपि विष्णु अपने स्वरूप में प्राकृतिक घटना से स्पष्टतः 
सम्बन्धित नहीं किये गये हैं, तथापि उपलब्ध प्रमाण इस निष्कर्ष की उपयुक्तता 
सिद्ध करते हुये प्रतीत होते हैं कि मूलतः सूयं के रूप में ही इनकी धारणा 
चिकसित हुई थी, जो कि सामान्य चरित्र की दृष्टि से न सही, किन्तु द्रुतगति से 
चलने बाले एक ऐसे मूर्तीत प्रदीत पिएड के रूप में ही थी जो अपने विस्तृत 
पगों द्वारा समस्त विश्व॒ को पार करता हुआ प्रतीत होता है ।, यह व्यख्या इनके 
नाम के बिष्‌””” धातु से व्युत्पन्न होने द्वारा भी सिद्ध होती है, जो ऋग्वेद में 

, अनेक बार प्रयुक्त हुई है ओर जिसका अर्थ 'सक्रिय' होता है ( रौथ : सेन्ट 
पीटसंवग कोश ) । इस व्युत्पत्ति के अनुसार सौर-गति का प्रतिनिधित्व करने- 
बाले के रूप में विष्णु एक सक्रिय व्यक्तित्व” सिद्ध होते हैं। फिर भी, औल्डेन- 
बग? का विचार.है कि विष्णु के चरित्र में सौर प्रकृति की सभी निश्चित वृत्तियों | 
का अभाव है और आरम्भ से ही इन्हें एक विस्तृत - स्थानों पर पाद प्रक्षेप 
'करने वाला व्यक्ति मात्र माना गया है जिनके तीन पगों से किसी भी प्राकृतिक 
घटना की कोई समानता नहीं है । इन पगों की संख्या को आप केवल पुराकथा . 
शास्रं में व्यक्त “त्रयी” के प्रति विशेष अनुराग का ही परिणाम मानते हैं । 

विष्णु के उच्चतम पगं की, जैसा कि स्पष्ट किया ज्ञा चुका है, इनके विशिष्ट 
आवास के रूप में कल्पना की गई है। स्वभावतः सूर्य की गति को अन्य किसी 
भी स्थान की अपेक्षा केवल मध्याह्लिक .श्रथवा शिरोविन्द्र पर ही स्थिर माना 
जा स॒क्रता है; अतः हम यह देखते हैं कि यास्क ने भी शिरोविन्दु को “विष्णु पद”, 
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अर्थात्‌ विष्णु का 'पग” अथवा 'स्थान' कहा है। एक ही सूक्त ( १, १५४०३ ) में 
विष्णु के लिये व्यंवहृत 'गिरिक्षितू' ( पर्वत पर रहने वाला ), और 'गिरिष्ठा” 
( पर्वतानुकूल ) आदि उपाधियाँ भी कदाचितु इसी श्रेणी के विचारों से सम्बद्ध 
प्रतीत होती हैं, क्योंकि दूसरे सुक्त ( १, १५५ ) में ही विष्णु और इन्द्र को 
सम्मिलित रूप से 'दो ऐसे अभ्रमित व्यक्ति” कहा गया है जो अपने न फिंसलने- 
वाले अश्चों के साथ पर्वत शिख! (सानुनि) पर खड़े हैं। इसका मेघ रूपी 
पर्वतो? की ऊँचाई से नीचे देखने वाले सूर्य का ही लाक्षणिक आशय प्रतीत 
होता है ( लु० की० ५, ८७* )। ऋग्वेद की कदाचित इन्हीं अभिव्यक्तियों के 
कारण बाद में विष्णु को 'पव॑तों का अधिपति? ( तैत्तिरीय संहिता ३, ४, ५१ ) 
कहा गया है। 

विष्णु ने क्यों तीन पग रक्खे इसका कारण एक गौण वात है । इन्होंने त्रस्त 
मानवता के लिये पार्थिव स्थानों को तीन बार नापा ( ६, ४९१३); मनुष्य को 
आवास प्रदान करने के लिये इन्होंने पृथ्वी पर पाद-प्रक्षेप किया ( ७, १००५ ); 
इन्होंने लोकरक्षा के लिये पार्थिव स्थानों का पाद-प्रक्षेप किया ( १, १५५" ); 
इन्द्र के साथ इन्होंने विस्तृत पाद-प्रक्षेप किये और हम लोगों के रहने के लिये 
लोकों का प्रसार किया (६, ६९” )। ऋग्वेद की इस विशेषता में ही 
अन्ततोगत्वा हम विष्णु के वामन अवतार की उस पुराकथा के स्रोत भी हढूँढ़ 
सकते हैं जिसका महाकाव्य तथा पुराणों में उल्लेख है। इस पुराकथा के विकास 
का माध्यमिक स्तर ब्राह्मण ग्रन्थों में मिलता है ( शतपथ ब्राह्मण १, २, ५%; 
तैत्तिरीय संहिता २, १, ३; तैत्तीय ब्राह्मण १, ६, १” ), जहाँ हम विष्णु को 
तीन पगों द्वारा देवों के लिये असुरों से कौशलपूर्वक पृथ्वी की पुनर्प्राप्ति के हेतु 

चामन रूप धारण करते हुये देख सकते हैं ।'२ 


विष्णु के चरित्र की सर्वप्रमुख,परवर्ती विशेषता इनकी इन्द्र के साथ मित्रता ३ 
है। वृत्र के विरुद्ध युद्ध में इन्हें अक्सर इन्द्र के साथ दिखाया गया है। यह इस 
तथ्य द्वरा प्रकट होता है कि.एक सम्पूर्ण सूक्त ( ६, ६९ ) इन दोनों देवों को 
संयुक्त रूप से समपित किया गया है, और इन्द्र का नाम युगल रूप में विष्णु के 
साथ भी प्रायः उतनी ही बार संयुक्त किया गया है जितनी बार सोम के साथ, 
यद्यपि यह वाद का देव ( सोम ) ऋग्देव में विष्णु की अपेक्षा कहीं अधिक बार. 
आता है। इन दोनों के सम्वन्ध की घनिष्ठता इस बात द्वारा भी व्यक्त होती है 
कि अकेले विष्णु की प्रशस्ति करने वाले सुक्तों में 'केवल इन्द्र ही एक ऐस देव 
है जिसे इनके साथ अक्सर स्पष्टतः ( ७, ९९०; १, १५५ ), अथवा उपलक्ष- 
` णात्मक रूप से ( ७, ९९; १, १५४९ १५५१; तु० की० १, ६ १७ )१० ` सम्बद्ध ` 
किया गया है। विष्णु ने अपने तीनों पग इन्द्र के ओज ( ओजसा ) से युक्त 
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होकर ही रक्खे थे ( ८, १२० ), और जिसे ( इन्द्र को ) पिछले ही मन्त्र में वृत्र 
का वध करने वाला कहा गया है; अथवा इन्द्र के लिये इन्होंने पाद प्रक्षेप किया 
( वालखिल्य ४? ) | वृत्र का वध करने के समय इन्द्र यह कहते हैं कि है मित्र 
विष्णु ! विस्तृत पाद-प्रक्षेप करो ( ४, १८०१ ) । विष्णु को साथ लेकर इन्द्र ने 
बुत्र का वध किया ( ६, २०१ )। विष्णु और इन्द्र ने मिल कर 'दास' पर विजय 
प्राप्त की, शम्बर के ९९ दुर्गो को वस्त किया, और “वर्चिनु' के दल को पराजित 
कियां ( ७, ९८ ); विष्णु इन्द्र के घनिष्ठ मित्र हैं ( १, २२१५ )। अपने मित्र 
को साथ लेकर अथवा मित्रयुक्त होकर विष्णु ने गायों के खड़े होने के स्थानों को 
खोला ( ५, १५६ ) । शतपथ ब्राह्मण ( ५, ५, ५१ ) में इन्द्र का वृत्र पस्वञ्ज , 
प्रहार करते हुये वर्णन है, जब कि विष्णु भी उनके पीछे हैं ( तु० की०. तैत्तिरीय 
संहिता ६, ५, ११ )। अनेक अलग अलग मन्त्रों में भी इन्द्र के साथ विष्णु का 
आवाहन किया गया है (४, २५५४९; ८, १०१; १०, ६६” ) । जहाँ एक युगल 
देव के रूप में इन्द्र के साथ सम्बद्ध किये गये हैं वहाँ विष्णु भी इन्द्र की सोमपान 
करने की शक्ति ( ६, ६९ ) तथा इन्द्र की विजयों के श्रेय ( ७, ९९१० ) से युक्त 


_ ˆ हैं। इसके विपरीत इन्द्र भी विष्णु के पादःप्रक्षेप करने की शक्ति में भाग लेते हैं 


(६, ६९०; ७, ९९६ ) | इन दोनों को सम्मिलित रूप से विस्तृत वायु के सृजन 
और स्थानों के विस्तारण ( ६, ६९० ), तथा, सूर्य, उषस्‌, और अभि को उत्पन्न 
करने ( ७, ९९४) के गुणों से युक्त बताया गया है। इसी मित्रता के कारण 
विष्णु के साथ बेठ कर ही इन्द्र सोमपान ( ८, ३१२% ) और इस प्रकार 
अपनी शक्ति बृद्धि करते हैं ( ८, ३९; १०, ११३१ )। विष्णु द्वारा निचोड़े गये 
सोम को इन्द्र ने तीन पात्रों में रखकर पान किया (२, २२१ तु० की ६, १७११ ), 
जो क्रिया यहाँ मधु से परिपूर्ण विष्णु के तीन पगों ( १, १५४ ) का स्मरण 
दिलाती है । इन्द्र के लिये विष्णु ने १०० भैसँ ( ६, १७११ ) अथवा १०० भेसे 
भौर एक क्षीर-सुरा पकाया ( ८, ६६२” तु० की० १, ६१° )। मित्र, वरुण 
और मरुतों के साथ विष्णु, गीतों द्वारा इन्द्र की प्रशस्ति गाते हैं ( 5, १५४ ) । 


वृत्र के विरुद्ध युद्ध में इन्द्र के सतत सहायक मरुतों को भी विष्णु के साथ 
सम्बद्ध किया गया है | जब विष्णु ने उल्लासप्रद सोम का पान किया उस समय 
पक्षियों की भाँति मुद्रण अपनी प्रिय वेदियों पर आसीन थे ( १, ८५० )।'” 
क्षिप्र विष्णु का तर्पण करते समय मरुतों का भी आवाहन किया गया है ( २, 
३४११ तु० की० ७, ४०” )। मस्द्रणा क्षिप्र विष्णु की उदारता के स्वरूप हैं 
( ८, २०१ )। मरुतों ने इन्द्र की सहायता की, जब कि पूषनु-विष्णु ने उनके 
लिये १०० भैसे पकाया ( ६, १७११ )। विष्णु प्रेरणा देने वाले हैं । इन्हें मरुतों 
(मारुत) से सम्बद्ध किया गया है और इनकी इच्छा का वरुण तथा अधिनगण 
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अनुसरण करते हैं ( १, १५६४ ) । एक सूक्त में आद्योपान्त ( ५, ८७, मुख्यतः 
चौथे और पाँचर्वें मन्त्रों में ) विष्णु को मरुतों के साथ सम्बद्ध किया गया है, 
जिनके साथ ही यह अग्रसर होकर द्रुत गति से चलते हैं ।** 

विष्णु सम्बन्धी ऋग्वेद के यत्र-तत्र सन्दर्भों के अन्तर्गत एक ऐसे स्थल 
( ७, १००६ ) का उल्लेख किया जा सकता है जिसमें विष्णु के विभिन्न स्वरूपों 
की चर्चा है: 'अपने इस रूप को हमसे गुप्त न खखो, क्योंकि युद्ध में तुमने दूसरा 
ही रूप धारण किया था” । विष्णु को भ्रूणों का रक्षक कहा गया है ( ७, २६०) 
और गर्भाधान के लिये अन्य देवों के साथ इनका भी आवाहन किया गया है 
(१०, १८४१ )। खिल १०, १८४,” के बाद तृतीय मन्त्र में एक पाठ के 
अनुसार विष्णु से यह स्तुति की गई है कि वह एक अत्यन्त सुन्दर बालक गर्भस्थ _ 
करें; अथवा एक अन्य पाठ के अनुसार विष्णु के ही सर्वसुन्दर रूप के सहश्य 
बालक की कामना की गई है ।१4 

विष्णु की अन्य विशेषताय सामान्यतः अन्य देवों के लिये भी व्यवहृत हो 
सकती हैं। यह उपकारी ( १, १५६” ), निरुपद्रव और कृपालु ( ८, २५११ ), 
उदार ( ७, ४०० ), एक रक्षक (३, ५५१”), जो अञ्रमित हैं (१, २२१०), तथा 
अनपकारक और उदार मुक्तिदाता ( १, १५५४) हैं। केवल यही लोकत्रय, 
पृथ्वी और आकाश, तथा समस्त प्राणियों को धारण करते हैं ( १, १५४ )। 
इन्होंने ही लोकों को सर्वत्र खूँटियों से दृढ किया ( ७, ९९२ )। यह प्रेरणा देने 
वाले हैं ( १, १५६ )। १ 

ब्राह्मण ग्रन्थों में विष्णु को क्रमशः पृथ्वी, अन्तरिक्ष और आकाश में तीन 
पाद-प्रक्षेप करनेवाला कहा गया है (शतपथ ब्राह्मण १, ९, ३; तैत्तिरीय ब्राह्मण 
३, १, २०) । यज्ञकर्ता इन तीनों पगोंका अनुसरण करता है, और विष्णु के इन तीनों 
पगों को पृथ्वी से आरम्भ होकर द्युलोक में समाप्त मानता है,” क्योंकि यही चरम . 
अभीष्ट है, यही सुरक्षित शरणस्थल है, और यही पूर्य है ( शतपथ ब्राह्मण १, ९, 
३१९१० ) । अवेस्ता के एक संस्कार में पृथ्वी से लेकर सूर्यं के क्षेत्र तक बढ़ाये 

- गये 'अम्षस्पन्दस’ के तीन पग भी इन्हीं की अनुकृति हैं।` ब्राह्मणों में एक 

विशेषता यह भी है कि इनमें, विष्णु तथा यज्ञ के बीच, नित्य ही समीकरण 
स्थापित किया गया मिलता है। 

विष्णु से सम्बद्ध दो अन्य पुराकथाय भी ब्राह्मण भन्यो में विकसित हुई हँ 
जिनका उद्गम ऋग्वेद में ढूढ़ा जा सकता है। ऋग्वेद में इन्द्र के साथ सम्मिलित 
होकर दैत्यों को पराजित करने वाले एक देव के रूप में ही विष्णु का वर्णन 
किया गया है । ब्राह्मण ग्रन्थों में सामान्यतया सुर ( देव) और असुर ( देत्य ) 
दो परस्पर विरोधी दलों के रूप में व्यक्त किये गये हैं, जिनमें से प्रथम, जैसा कि 
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ऋग्वेद में है, सदेव' विजयी ही नहीं होते, वरन्‌ अक्सर पराभूत भी होते हैं। 
ऐसी स्थिति में यह लोग पुनः प्रभुत्व प्राप्त करने के लिये विविध कौशलों का 
आश्रय लेते हैं । ऐतरेय ब्राह्मण ( ६, १५ ) में ऐसा वरान है कि असुरों के विरुद्ध 
युद्ध रते इन्द्र तथा विष्णु का यह समझौता हुआ कि तीन पगों से विष्णु जितना 
क्षेत्र नाप सकेंगे वही क्षेत्र देवों का हो जायगा । तदनुसार विष्णु ने तीनों लोकों, 
वेदों, और वाच्‌ को क्रमशः अपने तीनों पगों के अन्तर्गत नाप लिया । शतपथ 
ब्राह्मण ( १, २, ५ ) यह वर्णन करता है कि देवों पर विजय प्राप्त कर लेने के 
पश्चात असुरों ने किस प्रकार पृथ्वी का विभाजन करना आरम्भ किया और किस 
प्रकार विष्णुरूपी यज्ञ,को अपने शीर्ष पर धारण कर देवगण वहाँ गये तथा 
असुरों से. पृथ्वी का एक अंश अपने लिये माँगा । उस समय असुरगण केवल 
` उतना ही स्थान देने पर सहमत हुये जितने पर विष्णु, जो वामन वेश में थे, लेट 
सकते थे । इस पर देवों ने उस विष्णु के साथ यज्ञ किया जो आकार में यज्ञ के 
बरावर थे, और समस्त पृथ्वी को प्राप्त कर लिया। यहाँ विष्णु के तीन पगों 
का उल्लेख नहीं है, किन्तु एक अन्य स्थल पर ( शतपथ ब्राह्मण १, ९, ३" ) यह 
कहा गया है कि देवों के लिये विष्णु ने ही तीनों लोकों पर पाद-प्रक्षेप करके उस 
सर्वेव्यापिनी शक्ति का अर्जन किया था जिससे देवगण आज युक्त हैं। तैत्तिरीय 
संहिता २, १, ३१ में यह कहा गया है कि एक ऐसे वामन का रूप धारण करके, 
जिसे उन्होंने देखा था, विष्णु ने तीनों लोकों को विजित कर लिया ( तु० की० 
तत्तिरीय ब्राह्मण १, ६, १० )। ऐसा प्रतीत होता है कि असुरों द्वारा किसी प्रकार 
की शंका से बचने के लिये ही स्वभावतः विष्णु के वामनरूपी छद्म वेश की 
धारणा का सृजन कर लिया गया है |? ब्राह्मण ग्रन्थों की यही कथा वेदिकोत्तर 
साहित्य में विष्णु के वामन अवतार की पुराकथा में परिणत हो गई है ।** 


ब्राह्मण ग्रन्थों की एक और पुराकथा ऋग्वेद के दो स्थलों ( १, ६१%; ८, 
६६° ) से उद्दत हुई है । इनका आशय यह है कि सोमपान कर लेने के पश्चात्‌, 
और इन्द्र द्वारा निवेदित होने पर, विष्णु, वाराह ( = वृत्र ) की १०० भैँसै और 
क्षीर-सुरा उठा ले गये थे, जब कि उसी समय इन्र ने पर्वत ( मेघ ) के भीतर से 
उस प्रबल ( एमुषमु ) वाराह का वध किया । सम्पत्ति को छूटने वाले एक वाराह 
ने असुरों की सम्पत्ति को सात पर्वेतो के पीछे छिपा दिया था। इन्द्र ने कुश के 
एक गुच्छे को उखाड़ कर उसी से इन पतों का भेदन करते हुये उस वाराह का 
वध किया । यज्ञल्पी विष्णु उस वाराह को देवों के यज्ञ के लिये उठा लाये । 
इस प्रकार देवों ने असुरों की समस्त सम्पत्ति प्राप्त कर ली। काठक ( इन्डिशे 

 स्हडियन ॐ, प० १६१ ) के एक सामानान्तर स्थल पर इस वाराह को 'एमुष” 
कहा गया है। वहुत थोड़े परिवर्तन के साथ यही कथा चरक ब्राह्मण ( ऋग्वेद 
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८, ६६° पर सायण द्वारा उद्धृत ) में भी कही गई है। शतपथ ब्राह्मण 
( १४, १, २१? ) में यही वाराह एक जगत्ुष्ट्यात्मक रूप में प्रकट होता है, 
जहाँ 'एमुष' नाम से यह जल के भीतर से पृथ्वी को ऊपर उठाकर लाता है। 
तैत्तिरीय संहिता ( ७, १, ५* ) में इस जगत्तृष्टयात्मक वाराह को, जो आद्यजल 
के भीतर से पृथ्वी को ऊपर उठाता है, प्रजापति का एक रूप कहा गया है। इस 
पुराकथा का यह परिष्कार तैत्तिरीय ब्राह्मण ( १, १, ३? ) में और विकसित 
हो गया है। रामायण और पुराणों के वेदिकोत्तर पुराकथाशात्र में पृथ्वी को 
ऊपर उठाने वाला यही वाराह विष्णु का एक अवतार बन गया है। 
विष्णु के दो अन्य अवतारों के स्रोत भी ब्राह्मणों में मिलते-हैं, जिन्हें यद्यपि 
अबतक विष्णु से सम्बद्ध नहीं किया गया है। शतपथ ब्राह्मण (.१, ८, ११) 
का मत्स्य, -जो प्रलय जल से मनु को बाहर करता है, महाभारत में 
प्रजापति के रूपं में आता है और पुराणों में विष्णु का एक अवतार बन गया 
है । शतपथ ब्राह्मण ( ७, ५, १” तु० की० तैत्तिरीय आरण्यक १, २३२ ) में ` 
सन्तानोत्पत्ति करने के इच्छुक प्रजापति, आद्यजल में भ्रमण करनेवाले एक 
कश्यप बन जाते हैं। पुराणों में यही कश्यप विष्णु का अवतार बन गया है, 
जो प्रलय जल में लुप्त अनेक वस्तुओं को पुनः प्राप्त करने के लिये यह रूप धारण 
करता है ।*? 
शतपथ ब्राह्मण ( १४, १, १ ) एक पुराकथा कहता है जिसमें यह वर्णन 
है कि पिस प्रकार यज्ञल्पी विष्णु सर्वप्रथम यज्ञ का महत्व समझ लेने के कारणा 
देवों में सर्व प्रमुख बन सके और किस प्रकार इनका धनुष टूट जाने से इनका 
सर कट कर सूर्य ( आदित्य ) बन गया। इसी कथा में तैत्तिरीय आरणयक 
( ५, १, १-७ ) इतना और जोड़ देता है कि चिकित्सक के रूप में अश्चिनों ने 
यज्ञ के सर को पुनः यथास्थान स्थित कर दिया था जिससे सम्पूणं रूप से इसे 
सम्पन्न करके देवों ने द्युलोक पर विजय प्राप्त कर लिया ( तु० की० पंचविश 
ब्राह्मण ७, ४९ ) । 
ऐतरेय ब्राह्मण ( १, १) में स्थानगत आधार पर देवों में सर्वोच्चस्थ विष्णु 
का, सबसे निम्नस्थ अभि के साथ विभेद किया गया है, और अन्य सभी देवों को 
इन दोनों के मध्य में स्थित बताया गया है। यह ब्राह्मण ( १, ३० ) ऋग्वेद 
१, १५६४ का उद्धरण देते हुये, जहाँ यह उल्लेखः है कि अपने मित्रों से युक्त 
होकर विष्णु ने गायों के खड़े होने के स्थान को खोला, यह वान करता है किं 
विष्णु देवों के द्वारपाल हैं । 
१हाडीं : वे० पी०, ३३ के अनुसार “चन्द्रमा -- "सेन्ट पीरसंत्रगै बोरा, 
हाँ: वे० पी०, और अन्य के अनुसार 'तारे! - 8० की० बर्गेन': छ० रि० 
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चे० २, ४१६ -- “अन्यथा फे० वे० ९७-१००, में सीग -- हटने, मेक्स 
मूलर, हॉग, केगी, ब्यूसन, और अन्य -- “बर्गेन  छ० रि० वे० २, ४१४-५ 
-- \मैकडौनेल : ज० ए० सो० २७, १७०-५ - “कुन हे० गौ०, २२२ -- 
९३० वि० ११६ -- * अन्य निष्पत्तियों के [लिये : औ० वे० २२९, हॉ० इ० 
५८०, बेज़ेनबर्गर : बी० २१, २०५ -- * 'औ० वे० २२८-३० -- *९तु० की०, 
औ० वे० २३०, नोट २; मैकडौनेल : ज० ए० सो० २७, ए० १७४, नोट २ -- 
१३ ज० ८० सो० २७, १८८-९ -- * वही, १८४ -- ^ 'वर्गेन : ज० ए० 
१८८४, १० ४७२ -- * “मैक्स मूलर : से० बु० ई० ३२, ए० १२७, १३३-७ -- 
१७आपरेख्त:: ऋग्वेद, ॥\, ६८७ -- ““विन्टरनिज़ : ज० ८० सो० २७, 
१५०-१ -- * 'हिलेब्रान्ट : न्यू-उन्ट वौलमौन्डसोफर, १७१ और बाद” 
२-०डुमस्टेटर : अवेस्दाका फ्रेन्च अनुवाद, १, ४०१; औ० वे० २२७-- 
२१अन्यथा कुन : ऊ० वि० १२८ -- २२ज० ५० सो० २७, १६८-१७७ -- 
33. हो, १६६-८। 

स्हिट्ने : ज० अ० ओ० सो० ३, ३२५; मूईर : सं० टे० ४, ६३-५८) 
१२१-९, २९८; वेबर : इग्डिशे स्ट्रीफेन २, २२६ और वाद; ओमिना उन्ट 
पोटॅन्टा ३३८; बंगैन : छ० रि० वे० २, ४१४-८; औ० वे० २२७-३०; हॉप- 
किन्स : प्री० सो० १८९४ ८, और वाद; हॉ० /इ० ५६ और वाद । 


§ १८. विवस्वत्‌ :-विवस्वतु की ऋग्वेद के किसी भी एक अकेले सूक्त में 
प्रख्याति नहीं है, किन्तु इनका नाम प्रायः तीस बार आता है। यह अश्चिनों के 
( १०, १७ ) और यम के ( १०, १४१,१७१ ) पिता हैं। जैसा कि चैदिकोत्तर 
साहित्य में है, यह वेदों में भी मानवजाति के. आदि पूर्वज मनु ( § ५० ) का 
पिता है, और एक बार ( वालखिल्य ४? ) मनु को विवस्वत्‌ ( = वेवस्वत, 
पृ० २२) कहा ग्रा है, और अथववेद तथा शतपथ ब्राह्मण में उनको 'वेवस्वत' 
पैतृक नाम से ही विभूषित किया गया है। मनुष्यों को प्रत्यक्ष रूप से “विवस्वान्‌ 
आदित्यः’ की भी सन्तान कहा गया है ( तेत्तिरीय संहिता ६, ५, ६; शतपथ 
ब्राह्मण ३, १, ३ )। एक बार देवों को भी विवस्वतु की सन्तान ( जनिमा ) 
. कहा गया है ( १०, ६३ )। विवस्वत्‌ की पत्नी 'त्वष्टू' की पुत्री सरण्यू है 

(१०, १७१२ ) । 

विवस्वत्‌, और साथ ही साथ मातरिश्वनु के सम्मुख ही अझि सर्वप्रथम प्रकट 

हुये थे ( १, ३१२ )। मातरिधिन्‌ को एक बार विवस्वत्‌ का दूत कहा गया है 
( ६, ८ ), किन्तु अन्यथा अभि ही इनका दूत है ( १, ५८); ४, ७* ८, ३९ 
१०, २१० ) । विवस्वतु के ऋषि के रूप में एक बार अभि की अपने पितरों 
(अभि उत्पन्न करने वाली लकड़ियाँ, अररि ) द्वारा उत्पन्न होने की बात कही 
गई है ( ५, ११३ )। | 
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विवस्वत्‌ के 'सदन' का पाँच बार उल्लेख है। देवगण ( १०, १२०) 
और इन्द्र इसमें ( सदन में ) आनन्द मनाते हैं ( ३, ५१३ ) और यहीं गायकगण 
इन्द्र की महानता ( १, ५३१; ३, ३४० ) अथवा जल की महानता (१०, ७५१) 
का गुणगान करते हैं । कदाचितु उस समय भी इसी धारणा का संकेत प्रतीत 
होता है जब एक नवीन सूक्त ( १, १ ३९१ ) को विवस्वतु के अन्तर्गत एक केन्द्र 
( नाभा ) के रूप में रखे जाने की बात कही गई है। . 

ऋग्वेद के अनेक स्थलों पर इन्द्र को विवस्वत के साथ सम्वद्ध किया गया 
है । इन्द्र विवस्वत्‌ की स्तुति में आनन्द का अनुभव करते हैं ( ८, ६१), मर 
इन्होंने अपना समस्त धनकोश विवस्वत्‌ के बगल में रख दिया था ( २, १३० )। 
विवस्वत्‌ की दस ( उंगलियों ) द्वारा इन्द्र द्युलोक से पात्रों के जल को नीचे 
गिराते हैं ( ८, ६१“, तु० की ५, ५३६ )। विवस्वत्‌ के आवास के साथ इन्द्र 
के इतने घनिष्ठ रूप में सम्बद्ध होने के कारण सोम के भी यहीं होने की सम्भावना 
मानी गई है। और वास्तव में नवम मण्डल में सोम को भी विवस्वतु के साथ 
चनिष्ठ रूप से सम्बद्ध किया गया है। सोम, विवस्वत्‌ के साथ ही रहता है 
( ९, २६४ ) और विवस्वत्‌ की पुत्रियाँ (= उँगलियाँ) इसे परिष्कृत करती हैं 
( ९, १४१ )। विवस्वत्‌ की स्तुतियाँ पिशंग सोम को प्रवाहित कराती हैं 
( ९, ९९१) । सात बहने (= जल ) बुद्धिमान्‌ सोम को विवस्वतु के पथ पर 
आने का निवेदन करती हैं (९, ६६ )। विवस्वत्‌ का ( आशीर्वाद ) प्राप्त 
कर लेने पर और उषा के भाग्य (.भगम्‌ ) को जागृत करते हुये सोम की धाराय 

होकर प्रवाहित होती हैं ( ९, १०” )। 
क के साथ रहने वाले अश्विनों से, अपित उपहारों के पास आने के 
लिये स्तुति की गई है ( १, ४६२ )। आधिनों के कि के जुतने के समय 
आकाश की पुत्रौ का और विवस्वत्‌ के दो उज्वल दिनों ( सम्भवतः रात्रि 
और दिन) का जन्म होता है ( १०, ३९१२; तु० की० शतपथ ब्राह्मण 
१०, ५, २ )। 

वरुण और अन्य देवों के साथ भी विवस्वत्‌ का एक उपास्य देव के रूप 
में उल्लेख है ( १० , ६५६ )॥ एक स्थल पर विवस्वत्‌ में आक्रमक प्रवृत्ति 
भी लक्षित होती है, जब आदित्यों का उपासक यह स्तुति करता है कि विवस्वत्‌ 
का सु-लक्षित वाण वृद्धावस्था के पूं ही उनका वध न कर दे (८, ५६ , 
तु० की० अथर्ववेद १९, ९०) । इसके विपरीत, विवस्वत्‌, यम से भी रक्षा 

थर्ववेद १८, ३€२ ) | 
a Eb अ के र में विवस्वत्‌ शब्द कुछ बार 'देदीप्यमान' ब 
में विदोषणातमक रूप से प्रयुक्त हुआ है । अभि के सम्बन्ध में यह कहा गया हैकि 
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“इंसने मनुओं की प्रजा को उत्पन्न किया और आकाश और जल को तेज से व्याप्त 
किया ( १, ९६२ )। अमि एक बुद्धिमान्‌, असीम, और देदीप्यमान ऋषि हैं जो 
उषा के आरम्भ के समय प्रकाशित होते हैं ( ७, ९१ )। अझ्ि से देदीप्यमान 
उषा रूपी उपहार प्रकट करने की स्तुति की गई है ( १, ४४१ ), और मनुष्य 
गण देदीप्यमान उषा का तेज युक्त मुख देखने की कामना करते हैं ( ३, ३०११ )। 
विवस्वत्‌ का व्युत्पत्तिजन्य अर्थ प्रकाशित होना’ (वि+ \/ वस्‌ ) उषस्‌ के 
सम्बन्ध में विशेषतः उपयुक्त है क्योंकि 'उषस्‌” नाम भी उसी घातु से व्युत्पन्न 
हुआ है और इसके सम्बन्ध में 'विउष” तथा 'बिउष्टि' ( प्रकाशित होना, उदय 
होना ) शब्दों का प्रायः सदेव ही प्रयोग किया गया है । इसकी व्युत्पत्ति शतपथ 
बराह्मण में दी हुई है, जहाँ यह कहा गया है कि 'आदित्य विवस्वत्‌' दिन और 
रात्रि को प्रकाशित ( वि-वस्ते ) करता है ( शतपथ. ब्राह्मण १०, ५, २“) । 

यजुर्वेद ( वाजसनेयि संहिता ८, ५; मैत्रायणी संहिता १,६) और ` 
ब्राह्मणों में विवस्वतु को “आदित्य” कहा गया है, तथा वेदिकोत्तर साहित्य में 
यह सूर्य का एक साधारण नाम है। 

विवस्वत्‌ भारतीय-ईरानी काल में भी उपलब्ध है, जहाँ यह उस 'विवनह्वन्तु 
( यिम के पिता ) के समतुल्य है जिसे 'हओम” बनाने वाला प्रथम व्यक्ति कहा 
गया, और जिसके बाद द्वितीय व्यक्ति 'आथ्व्य' था और तृतीय 'श्रित' ( यस्त 
९, १० )॥ इनमें से प्रथम और तृतीय का ऋग्वेद ( वालखिल्य ४? ) में भी 
सम्बन्ध मिलता है, जहाँ यह कहा गया है कि इन्द्र ने मनु विवस्वत्‌ और त्रित के 
साथ बेठकर सोमपान किया था । 

एक पुराकथाशास्रीय व्यक्तित्व के रूप में विवस्वत भी त्रित की ही भाँति 
ऋग्वेद के समय तक विलीन हो चला था । व्युत्पत्तिजन्य अर्थ, अश्विनों, अभि 
सोम से सम्बन्ध, तथा इस तथ्य को भी कि इसका स्थान यज्ञ-स्थल है, ध्यान में 
रखने पर विवस्वत्‌ की सर्वं सम्भाव्य व्याख्या यही प्रतीत होती है कि यह 
मूलतः उदित होते हुये सुर्य” का हो प्रतिनिधित्व करता था । अधिकांश विद्वान्‌ 
तो इसकी केवल सूर्य के रूप में ही व्याख्या करते हैं। कुछ लोग इसे प्रकाशमय 
आकाश का देवता, अथवा सुर्य का आकाश“ मानते हैं। बर्गेन ( १,८८ ) 
का विचार है कि केवल अग्नि ही, जिसका ही एक रूप सूयं है, यज्ञकर्ता के 
उस चरित्र के लिये उत्तरदायी हो सकता है जिसकी विवस्वत्‌ में प्रधानता है । 
हिओम” के सर्वप्रथम निर्माता, अवेस्ता के 'विबन्ह्वन्त' के साथ इसकी तुलना 
करते हुये औल्डेनबर्गे* का यह विश्वास है कि विवस्वत्‌ को प्रकाश का देवता 
मानते के कारण अपर्याप्त हैं, और यह केवल मानव जाति के प्रथम यज्ञकर्ता का 


ही प्रतिनिधित्व करता है । 
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तु० की० छडविग : ऋग्वेद का अनुवाद, ४,२८६ -- श्मन: वि० 
लि० १४८ -- रौ : त्सी० गे० ४,४२४ -- सेन्ट पीटसंबग कोश; वर्गेन 
ल० रि० वे० १,८७; औ० वे० २७५; पिश : वेदिशे स्ट्रडियन 7, २४२; 
फॉयः कु० त्सी० ३४,२२८ -- “रौथ : सेन्ट पौंट्संबर्ग कोश, में बाद का 
दृष्टिकोण; तु० की०. त्सी० गे० ४,४२५ - कुन, स्पीगेल : डी० पी० २४८ 
और वाद; हि० बे० मा० १,४८८; हॉ० इ० १२८, १३०, और अन्य -- 
लुडविगः ऋग्वेद का अनुवाद ३,३३३; ५,३९२; एक्ठी : यम, १९,२४ ¬ 
4द्रे० ९-१० -- ९औ० वे० १२२; त्सो० गे० ४९,१७३; से० बु० ई० 
४६,३९२ । तु० की० रौथ : त्सी० गे० ४,४३२; बर्गेन : छ० रि० वे० १,८६-८ 
हि० वे०'मा० १,४७४-८८ ; ब्लमफील्ड : ज० अ० ओ० सो०, १५,१७६-७। 


१६. आदित्यगण /--देवों के उस वर्ग की, जिसे आदित्य कहते हैं 
ऋग्वेद के छः सम्पूर्णं सुक्तों तथा दो अन्य में आंशिक रूप से प्रख्याति है।” 
कौन-कौन से देव आदित्यों के अन्तर्गत आते हैं और उनकी संख्या कितनी है 
यह दोनों ही बातें अनिश्चित हैं। कहीं भी छः से अधिक आदित्यो का वर्णन 
नहीं है, और केवल एक बार: मित्र, अर्यमन्‌, मग, वरुणा, दक्ष और अंश 
( २,२७१ ) को आदित्य कहा गया है। ऋग्वेद के अन्तिम मण्डलो में इनकी 
संख्या एक बार ( ९, ११४२ ) सात बताई गई है, और एक बार ( १०, ७००) 
आठ । 'अदिति’, सर्वप्रथम तो देवों को सात ही पुत्र देती है किन्तु आठव, 
मार्ताएड', को बाद में प्रस्तुत करती है ( वही,* ) । इन दोनों स्थलों में से 
किसी में भी आदित्यों का नाम निर्दिष्ट नहीं किया गया है। अथववेद यह 
कहता है कि “अदिति” के आठ पुत्र थे (८५, ९२१ ), और तेत्तिरीय ब्राह्मण 
( १, १, ९१ ) इन आठौं के नाम इस प्रकार बताता है : मित्र, वरुण, अयं मन्‌, 
अंश, भग, धातू, इन्द्र, विवस्वत्‌ ( इनमें से प्रथम पाँच ऋग्वेद २, २७१ में 
आते हैं ) । ऋग्वेद २, २७१ पर भीष्य करते हुये सायणा भी इसी तालिका को 
उद्धत करते हैं, और यही तैत्तिरीय शाखा के वेद के एक अन्य स्थल पर भी 
मिलती है। एक स्थल पर शतपथ ब्राह्मण यह कहता है कि भार्ताएड' 
सम्मिलित कर देने से आदित्यों की संख्या आठ हो गई, जब कि दो अन्य 
स्थलों ( ६, १, २८; ११,६, ३८) पर इनकी संख्या बारह बताई गई है 

* और इन्हें बारहो महीनों से समीकृत किया गया है। वेदिकोत्तर साहित्य में 
' यह लोग नियमित रूप से बारह सूर्यदेव हैं जो प्रत्यक्षतः बारह महीनों से 
सम्बद्ध किये गये हैं और विष्णु इनमें से एक तथा सर्वेधेष्ठ' हैं। ऋग्वेद 
२, २७ में उल्लिखित छः आदित्यों के अतिरिक्त सूर्यं को भी कुछ बार एक 
आदित्य कहा गया है (१० ५६), जो कि ब्राह्मणों तथा वाद में सूर्यं का 
साधारण नाम ही बन गया है। आदित्य के नाम से अभि के साथ समीकृत 
६ बे० मा० 
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सूर्य के सम्बन्ध में यह कहा गया है कि इसे देवों ने आकाश में स्थित किया 
( १०, ८८१ )। सवितृ का भी चार आदित्य भगो की गणना में वरुण, 
मित्र और अर्थमन्‌ के साथ उल्लेख है ( ८, १८°) । अतः यदि ऋग्वेद के - 
कवियों द्वारा आदित्यों को संख्या निश्चित रूप से सात ही दी गई है, तो इसमें 
सूर्य को सातवां होना चाहिये, और आठवां “मार्ताएड' है जिसे “अदिति” फेक 
देती है और पुनः लाती है ( १०, ७२“ )। यह मार्ताएड सम्भवतः अस्त 
होता हुआ सूर्यं ही है। अथवंवेद ( १३, २२° ) में सूर्य को अदिति का पुत्र 
तथा सुर्यं और चन्द्रमा को आदित्य ( ८, २** ) कहा गया है। विष्णु का भी 
उन्हीं देवों को तालिका में आवाहन किया गया है जो ऋग्वेद में आदित्यों के 
अन्तर्गत आते हैं, यथा : वरुण, मित्र, विष्णु, भग, अंश, और विवस्वत्‌ 
( ११, ६ )। ऋग्वेद में एक बार ( ९, १९ ) आदित्यों की माता अदिति नहीं, 
वरन्‌ वसुओ की पुत्री, स्वणं-वर्णा 'मघुकशा' है । 

फिर भी, ऋग्वेद में एक बार इन्द्र को युगल रूप में आदित्य और वरुण 
को आदित्यों में प्रधान, कहा गया है ( ७, ८५* )। वालखिल्य ४० में तो इन्द्र 
को प्रत्यक्ष रूप से चतुर्थ आदित्य ही बताया गया है । मैत्रायणी संहिता, २, ११२ 
में इन्द्र अदिति के पुत्र हैं, किन्तु शतपथ ब्राह्मण ( ११, ६, ३०) में इनका 
बारह आदित्यों से विमेद स्पष्ट किया गया है । जहाँ कहीं केवल एक देवता 
का ही आदित्य के रूप में उल्लेख है, वहाँ सामान्य रूप से इनके प्रधान वरुण 
का ही आशय है; किन्तु उस सूक्त में जिसमें अकेले मित्र की प्रख्याति है ` 
( ३, ५९ ), मित्र को एक आदित्य, और साथ ही साथ सूर्यं भी कहा गया 
दै। जब दो आदित्यों का उल्लेख है तब वरुण और मित्र, तथा एक वार 
वरुण और इन्द्र, से आशय है; जब तीन का उल्लेख है तब वरुणा, मित्र और 
अर्यमन्‌; और जब पाँच का, जैसा कि एक ही बार उल्लेख है, तब उक्त तीन के 
साथ-साथ संवित और भग भी सम्मिलित कर दिये गये हैं । दक्ष का नाम केवल 
उपरोज्ञिखित छः आदित्यों की गणना के अन्तर्गत आता है। अक्सर आदित्यों 
का एक सम्मिलित समूह के रूप में ही आवाहन किया गया है। किन्तु साथ ही 
साथ ऐसे स्थलों पर सामान्यतया मित्र और वरुण के नाम का भी उल्लेख 
कर दिया गया है। आदित्यगण अक्सर ही, वसुओं, रुद्रो, मरुतों, अद्धिरसों, 
ऋशुओं, और विश्वेदेवों जेसे अन्य देव समूहों ( § ४५ ) के साथ भी आते हैं। 
कभी-कभी आदित्य” शब्द अधिक विस्तृत आशय में देव जाति मात्र का भी 
वाचक है।४ एक वाके रूप में इनकी प्रकृति वास्तव में सामान्यरूप से 
देवजाति के ही समान है, और इस प्रकृति का इनके दो प्रघानों, मित्र और 
वरुण के चरित्रों की भांति वैशिष्टीकरण नहीं किया गया है। सामुहिक आशय 
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भें यह लोग सूर्ये, चन्द्रमा, तारे और उषा, आदि जेसे किसी विशिष्ट प्रकाशरूप 
की अपेक्षा एक दिव्य प्रकाश के ही “देवता हैं । औल्डेनबर्ग की यह मान्यता किं 
आदित्यगण मूलतः सूर्य, चन्द्रमा और पाँच ग्रहों का प्रतिनिधित्व करते थे, 
इनकी अमूर्त प्रकृति और नामों ( जैसे भग, अंश, दक्ष), तथा यहे मान 
लेने पर आधारित है कि इनकी संख्या विशिष्टः सात हैं”, जो कि ईरान के 
'अमेषस्पेन्तसों' की भी संख्या है ।९ यहाँ यह ध्यान देने योग्य बात है कि इन 
दोनों समूहों में एक भी नाम समान नहीं है, यहाँ तक कि “मिश्र” भी 
-अमेषस्पेन्त’ नहीं है । अतः आदित्यों की सँख्या सात मानने के विश्वास में 
किसी प्रकार की विशिष्टता अथवा प्राचीनता नहीं है; और यद्यपि 'आदित्यों' 
तथा 'अमेषस्पेन्तसों' के समीकरण को रौथ के एक लेख के बाद से सामान्यतया 
स्वीकार कर लिया गया है, तथापि अवेस्ता के कुछ विशिष्ट विद्वानों' द्वारा यह 
अस्वीकृत भी किया जा चुका है । 

ऋग्वेद के उन कुछ सूक्तों में जिनमें आदित्यों की प्रख्याति है, ( मुख्यतः 
२, २७ में ) केवल सर्वाधिक उल्लिखित मित्र, वरुण और अर्यमन्‌ आदि तीन 
का ही आशय निहित प्रतीत होता है। जो कुछ भी दूर है, वही इनके लिये 
निकट है; यह लोग उसी भाँति सभी स्थावर-जङ्गम का पोषण करते हैँ जिस 
प्रकार देवगण विश्व की रक्षा करते हैं (२, २७३४) । यह लोग मनुष्यों के 
हुदयों में स्थित सभी पाप-पुएयादि भावों को देखते, और सच्चे-कूठे का विभेद 
करते हैं ( २, २७; ८, १८° )। यह लोग मिथ्यावादिता को घुणा, और 
पाप को दण्डित करते हैं ( २, २७४; ७, ५२१. ६०५, ६६ )। पाप को 
क्षमा करने ( २,२७४. २९० ) पाप के परिणाम का निराकरण करने अथवा 
उसे 'त्रित आप्त्य' पर स्थानान्तरित कर देने के लिये ( ५, ५२९ ८, ४७ˆ ) 
इनका स्तवन किया गया है। यह लोग अपने शत्रुओं के लिये पाझों को फेला 
रखते हैं ( २, २७१६ ), किन्तु अपने उपासकों की उसी प्रकार रक्षा करते हैं 
जिस प्रकार पक्षी पर फैलाकर अपने बच्चों की रक्षा करते हैं ( ८, ४७१ )। 
इनके सेवकगणा कवच पहने लोगों की भाँति सुरक्षित रहते हैं जिसके कारण 
कोई भी वाण उनका वेधन नहीं कर सकता ( वही“) । यह लोग व्याधियों 
और विपत्तियों को भगाते हैं ( ८, १८ ), और विभिन्न लाभकर वस्तुयें, जेसे 
प्रकाश, दीर्घ-जीवन, सन्तति, निर्देशन, आदि प्रदान करते हैं ( २, २७; ८, 
१८२२, ५६११२० ) | 

इनका वणान करनेवाली उपाधियाँ इस प्रकार है: शुचि’, "हिरएयय', 
'भुय॑क्ष” ( अनेक नेत्रोंवाला ), “अनिमिष”, 'अस्वमज्‌’, 'दीर्घधी' । यह लोग राजा, 
शक्तिशाली (क्षत्रिय ), विस्तृत ( उरु), गहन (गभीर), अरिष्ट', दृढ़ 
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विधानों वाले ( घुतब्रत ), आक्षेपरहित ( अनवद्य ), पापरहित ( अवृजिन ), शुद्ध 
( घारपूत ), और पवित्र ( ऋतावन्‌ ) हैं। 


इनका नाम स्पष्टतः एक मातृनामोद्गत रूप है जो इंनकी माता 'अदिति' 
से बना है, और स्वभावतः इस माता के साथ ही इनका अक्सर आवाहन 
किया गया है । यास्क (निरुक्त २, १३, तु० को० तैत्तिरीय आरएयक १, १४१ ) 
द्वारा प्रस्तुत तीन व्युत्पत्तियों में से यह भी एक है। 


ऽयः अर्यमन्‌?” का यद्यपि“ ऋग्वेद में प्रायः १०० बार उल्लेख है, तथापि यह 

वयक्तिक प्रवृत्तियों से इतना हीन है कि नेघण्टुक में देवों की तालिका में इसकी 
उपेक्षा कर दी गई है। दो स्थलों के अतिरिक्त इसका सदेव अन्य देवों, और 
. अधिकांशतः मित्र तथा वरुण के साथ ही उल्लेख किया गया है। लगभग एक 
दर्जन से कुछ कम स्थलों पर इस शब्द के केवल 'साथी' अथवा 'बाराती” जेसे 
. अभिषात्मक आशय हैं जिन्हें कमी-कभी इस देव से भी सम्बद्ध किया गया है। 
अलः एक बार अमि को इन शब्दों में सम्बोधित किया गया है: हि अग्ने तुम 
कन्याओं के अर्यमन्‌ हो” (५, ३२ ) । इससे व्युत्पन्न विशेषण “अयंम्य' ( एक 
साथी से सम्बन्धित ) एक बार मित्र्य' ( एक मित्र से सम्बन्धित ) के समानान्तर 
आशय में आता है (५, ८५०) । इस प्रकार अर्यमन्‌ सम्बन्धी धारणा 
अपेक्षाकृत अधिक महान्‌ आदित्य मित्र” से भिन्न तो प्रतीत होती है किन्तु 
अत्यन्त कम । यह नाम भारतीय-ईरानी काल का हीः है क्योंकि अवेस्ता में 
भी आता है। 


ऋग्वेद का एक सुक्त ( ७, ४१ ) प्रमुखतः 'मग'०१ की ही प्रशस्ति में अपित 
किया गया है यद्यपि इसी में कुछ अन्य देवों का भी आवाहन है; और इस 
देव का नाम प्रायः साठ बार आता है । इस शब्द का अर्थ “प्रदान करने वाला” 
है और इसी आशय में अधिकांशतः सवितृ” के नाम के साथ इसका प्रायः _ 
बीस से अधिक बार एक गुणावाचक के रूप में प्रयोग हुआ है। वैदिक सूक्तों में 
इस देव की नियमित रूप से सम्पत्ति के वितरक के रूप में कल्पना है, और 
सामान्यतया इन्द्र तथा अमि के वेभव की अभिवृद्धि के उद्देश्य से ही इन लोगों 


, की भग' के साथ तुलना की गई है। ऋग्वेद में 'भग” शब्द प्रायः' बीस बार 


'वेभव, सम्पत्ति, सौभाग्य’ के आशय में भी आता है, और इस द्वै अर्थ का 
कभी-कभी कुशलता से प्रयोग किया गया है । इस प्रकार, एक स्थल ( ७, ४१९ ) 
पर जहाँ "भग? को वितरक ( विधर्ता) कहा गया है, यह उक्ति है कि 
मनुप्यगरण इस देव के सम्बन्ध में इस प्रकार कहते हैं 'हमें 'भग' का भाग मिले” 
( भगम्‌ भक्षि ) । एक अन्य मन्त्र ( ५, ४६४ ) में, जिसमें इसे प्रदान करने वाले. 
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१९, आदित्यगण ८५ 
( 'विभक्ता', उसी “भज्‌” घातु से व्युत्पन्न ) कहा गया है, इसका अपने उपासकों 
को सम्पत्ति से परिपूर्ण ( भगवान्‌ ) करने के लिये आवाहन किया गया है । 

उषा, भग की बहन है। ( १, १२३” )। भग के नेत्रों को रश्मियों से 
विभूषित कहा गया है ( १, १३६" ) और सूक्त उसी प्रकार विष्णु तक उठते है 
मानों 'भग” के पथ पर हों ( ३, ५४१४ )। यास्क “भग” का पूर्वाह्न के अधिपति 
के रूप में वर्णन करते हैं ( निरुक्त १२, १३)। इस नाम का ईरानी रूप 
“बच? ( देव ) है जो 'अहुर मदद' की एक उपाधि के खूप में आता है। यह 
शब्द भारोपीय.काल तक का हो सकता है, क्योंकि प्राचीन गिरजा-स्लेवोनिकों में 
देवों! के आशय में यह 'बोगु' के रूप में आता है। यड मान लेने के लिये कोई 
आधार नहीं है कि भारोपीय काल में यह किसी एक देव का द्योतक था, क्योंकि 
उस दशा में, यदि वास्तव में इसका अर्थ केवल 'उदारता' मात्रं से कुछ अधिक 
था, तो यह एक 'उदार देव' मात्र की अपेक्षा अधिक विशिष्ट आशय कदाचित ही 
अजित कर पाता । # 

“अंश” शब्द, जो ऋग्वेद में एक दर्जन से भी कम बार आता है, “भागांश' 
तथा 'भागांशदाता' जैसे दोनों ही स्थुल आशयो को व्यक्त करता हुआ प्रायः 
“ग? का समानार्थी सा ही है। यह केवल तीन बार ही एक देव के नाम के 
रूप में मिलता है,” जिनमें से एक स्थल ही इसके नाम के अतिरिक्त इसके संबंध 
में कुछ और विवरण देता है। यहाँ अभि को 'अंश' कहा गया है--जो कि 
भोजनोत्सव के समय एक उदार ( भाजयु ) देव है ( २, १ ); 

'दक्ष”” का ऋग्वेद में एक देव के नाम के रूप में आधे दर्जन से कदाचित्‌ 
ही अधिक बार उल्लेख मिलता है। यह शब्द अधिकतर 'कुशल, शक्तिशाली, 
नतुर, बुद्धिमान! आदि नर्थवाले विशेषण के रूप में असि के लिये ( ३, १४* ) 
और सोम के लिये ( ९, ६११८ इत्यादि ) व्यवहृत हुआ है, अथवा (दक्षता, 
बल, चतुरता, समझ' जैसे आश्षयों से युक्त एक सत्तावाचक के रूप में भी आता है। 

` मतः इसके मुर्तीकरण की संज्ञा से 'कुशल” अथवा “चतुर” देवता का अर्थ प्रतीत 
होता है । मन्त्र २, २७१ को छोड़ कर, जिसमें-छः आदित्यों की गणना है, इसके 
('दक्ष' के ) नाम का केवल प्रथम और दशम्‌ मण्डल में ही उल्लेख है। 
एक स्थल ( १, ८९ ) पर इसका अन्य आदित्यों के साथ, और एक अन्य 
( १०, ६४” ) पर मित्र, वरुण और अर्यमन्‌ के साथ उल्लेख है, तथा इसके . 
जन्म के सम्बन्ध में 'अदिति' की भी चर्चा है। एक जगत्पृष्ट्रमीमांसात्मक सूक्त 
( १०, ७२४०० ) में दक्ष को अदिति से उत्पन्न कहा गया है किन्तु दूसरे ही क्षण 
प्रह भी संयुक्त कर दिया गया है कि 'भदिति' इन्हीं से उत्पन्न हुई और इनकी 
पुत्री है, तथा इसके बाद देवों का जन्म हुआ । एक अन्य मन्त्र ( १०. ५४ )में 
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यह कहा गया है कि व्यक्त और अव्यक्त दक्ष के जन्मस्थान 'अदिति” के गर्भे में 
स्थित थे । इस प्रकार यह अन्तिम दोनों स्थल अदिति और दक्ष को विश्व-पितरों 
के रूप में व्यक्त करते हुये प्रतीत होते हैं । यह दिखाया जा चुका है ( पृ० २१) 
कि सन्तानों द्वारा स्वयं अपने पितरों को ही उत्पन्न करने का विरोघाभास 
ऋग्वेद के कवियों के लिये अपरिचित नहीं है। प्रस्तुत दशा में यह जिस रूप 
में व्यवहृत हुआ है वह इस प्रकार है। आदित्यों को ऐसे देव जो अपने 
पिता के लिये बुद्धि-सम्पन्न हैं’ ( ६, ५०९) भी कहा गया है, और यही 
( दक्षपितरो ) उपाधि वरुण-मित्र के लिये भी व्यवहृत हुई है जिन्हें एक ही 
मन्त्र ( ७, ६६९ ) में अत्यन्त बुद्धिमान’ ( सुदक्ष ) कहा गया है। यह व्याहृति . 
एक अन्य स्थलः ( ५, २५ ) द्वारा और भी स्पष्ट कर दी गई है जहाँ मित्र-वरुण 
को बुद्धि के पुत्र ( सुन्नु दक्षस्य ) और साथ ही “महान्‌ शक्ति के पुत्र” ( नपाता 
शवसो महः) कहा गया है। इन बाद की उपाधियों का प्रयोग यह व्यक्त 
करता है कि यहाँ “दक्ष' एक मूर्तीकरण नहीं वरत्‌ केवल एक अमूत शब्द है 
जिसका अग्नि की उपाधियों, जेसे 'कुशलता के पिता” ( दक्षस्य पितृ : ३, २७१ ) 
अथवा शक्ति के पुत्र” ( § { ८, ३५ ) के रूप में प्रयोग हुआ है। यह निष्कर्ष 
इस तथ्य द्वारा पुष्ट होता है कि साधारण मानव-यज्ञकर्ताओं को 'दक्षपितरः” 
( अपने पिता के लिये कुशलता से युक्त) कहा-गया है (5, ५२१” )। इस 
प्रकार की व्याहृतियों ने ही सम्भवतः आदित्यों के पिता, तथा अदिति के साथ 
सम्बद्ध होने के रूप में “दक्ष” का मूर्तीकरणा सम्भव कर दिया है। तैत्तिरीय 
संहिता में सामान्य रूप से देव जाति को 'दक्षपितर:” कहा गया है और शतपथ 
ब्राह्मण ( २, ४, ४९ ) में दक्ष को विघाता प्रजापति” के साथ समीकृत 
किया गया है । 

८5 ब्लूमफील्ड : ज० अ० ओ० सो० १५, १७६, नोट; शामंन: फि० 
हा० ३१ -- मूईर : सं० टे० ४, ११७-२१ -- वॉलेनसेन : त्सी० गे० 
४१, ५०३ -- तु० की० ग्रासमैन : व० ऋ०, व० स्था० पर “आदित्य” 

“तु० की० ओडर: वी० मौ० ९, १२२ -- *“अमेपस्पेन्तस” के किये देखिये, 
ढर्मस्टेटर : हा० ए०, १ और बाद; वार्थोलोमाई : ए० फॉ० ३, २६-- 

„ “तु० की० मैकडौनेल : ज० ए० सो० २७, ९४८ -- “त्सी० गे० ६, ६९% 
और वाद -- स्पीगेल : डी० पी०, १९९; हार्लेज़ ; ज०'ए० १८७८ (११), 
१२९, और वाद ~ ' रौथ : त्सो० गे० ६, ७४; वॉलिनसैन, वही, ४१, ५०३; 
हाडी : वे० पी० ५५-६ ` 'रौथ ः उ० स्था०; वालिस : काँ० ऋ० 
११-१२; बेन्स : बायोग्राफी ऑफ भग, द्रा० का० (८) पर, १, ८५-९; हॉ० इ० 
~ ५३-६ -- ^ तु० की० आसमैन : व० ऋ”, व० स्था० “भग”-- * श्रोडर 
बी० मौ० ९, १२७ -- ' *रौय : त्सी० गे० ६,७५; औ० १९ -- * मुईर 
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सं० ८० ५, ५१-२; बर्गेन : ल० रि० बे० ३, ९३, ९९; वालिस : कॉ० 
ऋण ४५। 

हिंदने : ज० अ० ओ० सो० ३, ३२२-६; सूईर.: सं० टे० ५, ५४-७; 
मैक्स मूलर : से० बु० ई० ३२, २५२-४; औ० वे० १८५-९; २८६-७; 
त्सी० गे० ४९, १७७-८; ५०, ५०-४; से० बु० ई० ४८, १९०; हॉपकिन्स : 
ज० अ० ओ० सो० १७, २८; ३० फौ० ६, ११६ | 


६ २०. उषस्‌ :--उषा की देवी उषसू की . ऋग्वेद के प्रायः २० सूक्तो में... 
प्रख्याति है और इसके नाम का ३०० से कुछ अधिक बार उल्लेख है। नामों की 
इस समानता के कारण इसका मूर्तीकरण अन्यन्त क्षीण है. और इस देवी को 
सम्बोधित करते समय कहीं भी कवि के मन में तत्सम्बन्धी प्राकृतिक घटना का 
विचार अनुपस्थित नहीं है। 'उषस्‌' वैदिक काव्य का सर्वाधिक सुन्दर सृजन है 
और किसी भी अन्य साहित्य के वर्शुनात्मक धार्मिक गीतों में इससे अधिक 
आकर्षक स्वरूप उपलब्ध नहीं है। न तो इसके स्वरुप की तेजस्विता याजकीय 
कल्पनाओ द्वारा अवरुद्ध हुई है और न यज्ञ-सम्बन्धी सन्दर्भो के कारण कहीँ भी 
विचार प्रतिमायें ही कुण्ठित हुई हैं । एक नतंकी की भाँति भड़कीले वस्राभूषणों 
से सुसज्जित, यह अपने 'वक्षों' का प्रदर्शन करती है (१, ९२१ तु० की० 
६, ६४९ ) । अपनी माता द्वारा अलंकृत एक कन्या की भाँति यह अपनी 
रूप-छवि दिखाती है ( १, १२३१? ) । प्रकाश का परिधान पहने हुये यह कन्या 
पूर्व दिशा में प्रकट होकर अपने मोहनी रूप को अनावृत्त करती हे (१, १२४” )। 
अतुलनीय सौन्दर्य से भास्वंरित, यह अपने प्रकाश से लघु और महान्‌ किसी को 
भी वंचित नहीं रखती ( वही,“ )। स्नान करके सुन्दर अलङ्कारों से सजी 

` हुई रमणी की भाँति अपने रूप-सौन्दयं का प्रदर्शन करते हुयं उषस्‌ प्रकाश के 
साथ प्रकट होकर अन्धकार को भगा देती हे ( ५, ५०० )। पुनःपुनः जन्म 
लेने वाली युवती, तथापि प्राचीन, उषस्‌ समान रूप से सब ओर सुशोभित 
होती हुई मरणशील प्राणियों की आयु क्षीण करने बालो है। ( १, ९२”) । 
जिस प्रकार यह प्राचीनकाल में प्रकाशित होती थी, उसी प्रकार आज भी और 
भविष्य में भी रहनेवाली यह उषसू अजर और अमर है ( १, ११३१३१* )। 
आ रही यह रमणी पुनः समस्त संसार के पहले ही जागृत हो जाती है 
( १, १२३१ )। मनुष्यों की आयु को क्षीण करनेवाली, निरन्तर विगत 
होनेवाली, और भविष्यं में पुनः प्रकट होनेवाली यह प्रथम उषा प्रकाशमान 
हो रही है? ( १, १२४९) । एक चक्र की भाँति घूमती हुई यह नित्य नवीन है 
( ३, ६१३) । यह पादयुक्त प्राणियों को जगाती और पक्षियों को उड़ाती है : 
यह सभी की प्राण और प्राणवायु है ( १, ४८०१”, ४९३ )। यह प्रत्येक 
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जीवित को जगा कर गतिशील कर देती है (१, ९२९; ७, ७७१)। उषस्‌ 
सोते हुओं को जगाती है और द्विपाद तथा चतुष्पाद प्राणियों को गतिशील 
बनाती है ( ४, ५१० )। जब उषस्‌ प्रकाशित होती है तव पक्षी अपने 
घोसलों से उड़ने लगते हैं और मनुष्य आहार प्राप्त करने के लिये प्रयत्नशील 
हो उठते हैं ( १, १२४१९ ) । यह मनुष्यों को पथ दिखाती है और पाँच जातियों 
को जागृत करती है ( ७, ७९१ )। यह सभी जीवों को धारणा करती है और 
उन्हें नवजीवन प्रदान करती है ( ७, 5०१२.) । यह दुःस्वम्नों को 'त्रित आप्त्य' 
पर स्थानान्तरित कर देती है ( ८, ४७१४-१६ ) | यह रात्रि के काले आवरण 
को हटा देती है ( १, ११३१ )। यह अन्धकार को भगा देती है ( ६, ६४? 
६५९ )। यह दुष्टात्मा और धरित अन्धकार को बहिष्कृत कर देती है 
( ७, ७५१ ) । यह अन्धकार द्वारा आच्छन्न धन को पुनः प्रकट कर के उसका 
उदारतापूर्वक वितरण करती है ( १, १२३४६ )। जागृत हो कर यह आकाश 
के छोरो को प्रकाशित कर देती है ( १, ९२११ )। यह द्युलोक का द्वार खोल 
देती है ( १, ४८*. ११३४) । यह अन्धकार के द्वार को उसी भाँति खोल 
देती है जिस प्रकार गाय अपनी शाला के द्वार को ( १, ९२९ ) | इसकी उज्ज्वल 
रश्मियाँ पशु समूहों की भाँति प्रकट होती हैं ( ४, ५२४४ )। यह सुदूर दृष्टिगत 
उषसू मानों पशुओं के समान वृद्धि को प्राप्त होती है (१, ९२१९) । इसकी अरुणिम 
रश्मियाँ प्रकट हुई, इसने अरुणिम गौओं ( रहिमयों ) को रथ में. सन्नद्ध किया; 
अरुणिम उषा अपने प्रकाश का जाल बुनती है (वही) `)। इसी प्रकार 

उषसू को “सब प्राणियों की माता” भी कहा गया है ( ४, ५२९१; ७, ७७९ ) । 
प्रति दिन एक निर्दिष्ट स्थान पर प्रकट होते हुये यह देवों की आज्ञा या 
विधान का कभी भी उल्लङ्घन नहीं करती ( १, ९२%. १२३९. १२४१; 
७, ७६१ ) । यह सीधे सुनिर्वारित पथ पर चलती है और पथ से परिचित होने 
के कारण दिशाओं को कभी भी भूलती नहीं ( ५, ८०* ) । यह सभी उपासकों 
को जगाकर और यज्ञामियों को प्रज्वलित कर देवों की एक श्रेष्ठ सेवा करती 
है ( १, ११३५ )। नास्तिक और आलसी व्यक्तियों को सोता हुआ छोड़ कर 
केवल भक्तों और - उदार व्यक्तियों को ही जगाने के लिये इसका आवाहन 
किया गया है ( १, १२४१; ४, ५१२) । फिर भी कभी-कभी यह कहा गया 
है कि इसके द्वारा जागृत होने की अपेक्षा स्वयं उपासकगण ही इसे जगाते हैं 
( ४, ५२ इत्यादि ); और वसिष्ठों का यह कथन है कि उन्होंने ही सर्वप्रथम 
अपने सुक्तो द्वारा इसे जगाया ( ७, ५० ) । एक बार इससे विलम्ब न करने के 
लिये कहा गया है जिससे एक चोर अक्षरा दात्रु की भाँति सूये इसे जला न दे 
( ५, ७९१ ) । सोम पान हेतु देवों को बुलाने के लिये इसका आवाहन किया 
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गया है ( १, ४८ )। अतः, सम्भवतः देवों का अक्सर 'उषस्‌ के साथ 

जागृत होने वालों” ( १, १४* इत्यादि ) के रूप में वर्णन किया गया है। 
उषस्‌ का जन्म एक रथ पर हुआ है जो प्रकाशमान (७, ८११ ), उज्ज्वल 

( १, २३० ), देदीप्यमान ( ३, ६१९ ), सुअलंकृत ( १, ४९ ), सबको अलंकृत 
करने वाला ( ७, ७५४ ), वृहत ( १, ४८* इत्यादि ) और स्वतः सन्नद्ध हो जाने 
वाला है (७, ७८*)। इसे सौ रथों पर आनेवाला भी कहा गया है 
( १, ४८०) । यह ऐसे अश्चों द्वारा खींची जाती है जो अरुरिम ( ७, ७५० 
इत्यादि ), सरलता से निर्देशित ( ३, ६१२) नित्य सन्नद्ध ( ४, ५१० ) हैं; 
अथवा इसे अश्चों के वैभव से युक्त कहा गया है ( ५, ७९१४” ) । इसे अरुणवर्णा 
प्राणियों अथवा गायों ( गोः १, ९२९ १२४१ ५, ८०२ ) द्वारा खींचा जाने- , 
वाला भी कहा गया है। यहाँ अश्व और गाय दोनों ही सम्भवतः प्रातःकालीन 
अरुण ररिमियों का प्रतिनिधित्व करते हैं ;? किन्तु गायों को साधारणतया प्रात:- 
कालीन लाल मेधों के रूप में व्याख्या की गई है। एक दिन में उषस्‌ जिस दूरी 
को पार करती है उसे ३० योजन बताया गया है ( १, १२३“ )। 


जैसी कि आशा की जानी चाहिये, उषस्‌ घनिष्ठ रूप में सूर्य से सम्बद्ध है। 
इसने सूर्यं को यात्रा करने के लिये उसके पथों को प्रशस्त किया ( १, ११३४ ) । 
यह देवों के नेत्र को प्रकट करती है और सुन्दर श्वेत अश्वो का पथ-्रदर्शन 
करतीं है ( ७, ७७१ ) । यह घूर्य के प्रकाश से प्रकाशित होती है ( १, ११३* )। 
यह अपने प्रेमी (सूर्य ) के प्रकाश से प्रकाशित होती है (१, ९२१ )। 
उषस्‌ के पथ का अनुगमन करते हुये सवितृ देव प्रकाशित होते हैं ( ५, ८१९ )। 
सुर्यं उषस्‌ का उसी भाति पीछा करता है जिस भाँति एक पुरुष किसी रमणी 
का ( १, ११५२)। जो देव इसकी कामना करते हैं यह उनसे मिलती है 
( १, १२३१ ) । यह सूर्यं की पत्नी है ( ७, ७५ ); उषां सूर्य की पत्नियाँ हैं 
( ४, ५१३ )। यतः शून्य आकाश में सूर्य इसके पीछे-पीछे आता है, अतः इसे 
सूयं की पत्नी कहा गया है। किन्तु समय की दृष्टि से सूर्य के पूर्व प्रकट होने के 
कारणा कभी-कभी इसे सूर्यं की माता भी. कहा गया है (१० ६५ )। इसने 
, सूर्य, यज्ञ, अभि, को उत्पन्न किया ( ७, ७८२ )। सवितृ को उत्पन्न करने के 
लिये ( सवाय ) इसकी उत्पत्ति हुई है ( प्रसुता ) और यह एक उज्वल शिशु के 
साथ आती है ( १, ११३१ )। उषसू, आदित्य भग की बहन ( १, १२३१; 
तु० की०.१० ८५ ) और वरुण की सम्बन्धिनी ( जात्रि) ( १, १२३४ ) है। 
यह “रात्रि की बहन (१, ११३२ १०, १२७) अथवा ज्येष्ठ बहन 
( १, १२४८) है; और रात्रि तथा उषसू के नाम अक्सर एक युगल रूप में 
संयुक्त किये गये हैं ( “उषासानक्ता', अथवा 'नक्तोषासा' )। उषस्‌. का जन्म 
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आकाश में हुआ है ( ७, ७५१ ) और इसका जन्म स्थान्‌ ही ऋग्वेद में बहुधा 
उल्लिखित इत सम्बन्ध को व्यक्त करता है : इसे नित्य ही आकाश की पुत्री कहा 
गया है ( १, ३०२२ इत्यादि ) । एक बार इसे आकाश की प्रियतमा ( प्रिया ) 
भी कहा गया है ( १, ४६ ) । 

उषाकाल में ही यजामि के नियमित रूप से प्रज्वलित किये जाने के कारण 
स्वभावतः 'अमि' को उषस्‌ के साथ सम्बद्ध किया गया है, और अक्सर इसी 
समय यज्ञाझि के प्रदीप होने के साथ-साथ आझि के ही अन्य रूप सुर्य के उदय होने 
का भी उल्लेख है ( १, १२४१ इत्यादि ) ।” अमि, उषा के साथ-साथ 
अथवा उसके पहले प्रकट होते हैं! उषस्‌ ही अभि को प्रदी कराती है 
( १; ११३९ ) । इसलिये सूर्यं की भाँति अभि को भी कभी-क्रभी उषस्‌ का प्रेमी 
कहा गया है ( १, ६९१; ७, १०१; तु० की० १०, ३१ )। जब उषस्‌ आती 
है तो उस समय यह ( अभि ) उसके पास मिलने जाते हैं और उससे सुखकर 
सम्पत्ति की याचना करते हैं ( ३, ६१९ )। स्वभावतः उषस्‌ को प्रातःकालीन 
यमज देव अश्चिनों से भी सम्वद्ध किया गया है ( १, ४%२ इत्यादि ) । अश्चिनद्वय 
उषस्‌ के साथ रहते हैं ( १, १८३२ ) क्‍योंकि उषस्‌ इनकी मित्र है (४, ५२२-२) । 
अश्विनों को जागृत करने के लिये इसका ` आवाहन. किया गया है. ( ८, ९१०) 
और यह कहा गया है कि इसके सूक्त ने अश्विनों को जगाया ( ३, ५८? ) । 
जब अश्चिनों का रथ अश्चों से सन्नद्ध होता है तभी आकाश की पुत्री का जन्म 
होता है १०, ३९११ )। एक बार उषस्‌ को चन्द्रमा से भीः सम्बद्ध किया 
गया है जो नित्य नवीन जन्म लेनेवाला और उषा के पूर्वं ही लुप्त होकर दिन के 
आगमन की सूचना देनेवाला है ( १०, ८५११ ) । 

विभिन्न देवों के सम्बन्ध में यह वर्णन है कि उन्होंने उषस्‌ को खोजा अथवा 
उसे उत्पन्न किया । इन्द्र ने, जो विशिष्ट रूप से प्रकाश के विजेता हैं, उषस्‌ को 
उत्पन्न अथवा प्रकाशित किया ( २, १२० इत्यादि ) । किन्तु कभी-कभी उषस्‌ के 
प्रति इनकी आक्रामक प्रवृत्ति भी देखी जाती है. और यह वर्णन है कि इन्होंने 
इसके रथ को विदीणां कर दिया ( $ २२ )। सोम ने उषाओं के जन्म के समय 
उन्हें उज्ज्वल किया ( ६, ३९? ) और उन्हें एक श्रेष्ठ पति की पल्नियाँ बनाया 
( ६, ४४९२ ), जेसा कि अमि भो करते हैं ( ७, ६०) । बृहस्पति ने प्रकाश से 
अन्धकार को भगाकर उषस्‌, आकाश ( स्वर्‌ )) और अभि को खोजा 
(१०, ६५९) | देवों के सखा प्राचीन पितरों ने प्रभावशाली सूक्तों द्वारा गु 
प्रकाश को खोजा और उषसू को उत्पन्न किया ( ७, ७६९ ) । 

अवसर ही स्तोता पर प्रकट होने के लिये, अथवा उसे सन्तान, सम्पत्ति, 

हिडे सुरक्षा और वीवो नदान, करने केसि. * पि. इत्यादि ) 
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२१, अश्चिन्‌-द्वय ९१ 
तथा कवि के सभी उदार प्रतिपालकों को प्रसिद्धि और वैभव से विभूषित करने 
के लिये ( ५, ७९४ तु० की० १, ४८४) इस देवी का स्तवन किया गया है। 
स्तोतागण इससे धनैश्वर्य की प्रार्थना करते हैं और यह कामना करते हैं कि 
यह उन पर उसी प्रकार कृपा करे जिस प्रकार माता अपने पुत्रों पर करती है 
( ७, ८१९ ); मृत मनुष्यों की आत्मा सूर्य तथा उषस्‌ के पास जाती है 
( १०, ५८८ )। और जिन अरुणिम व्यक्तियों की गोद में पितरों के विश्राम 
करने की उक्ति है, उनसे निश्चित रूप से उषाओं का ही आशय है (१०, १५०)। 

नेघण्टुक ( १, ८) में दी हुई सोलह के अतिरिक्त भी उषस्‌ की अनेक 
उपाधियाँ हैं। यह अतिउज्ज्वल, प्रकाशमान, देदीप्यमान, श्वेत, अरुणिम, 
स्वणँवर्णा, और प्रदीप्त उदारता से परिपूर्ण है । नियमों में ही इसका जन्म हुआ : 
है । यह इन्द्र के समान, दिव्य और अमर है ।£ यह विशेषतः उदार है (मघोनी : 
त्सी० गे० ५०, ४४० ) । 
उषस्‌ का नाम 'वस्‌” धातु से व्युत्पन्न हुआ है जिसका अर्थ “प्रकाशित होना” 
है, और यह मूलतः 'अरोरा' तथा होस ( प्र ) का सजातीय है ।* 
'गेल्डनरः वेदिशे स्ट्ूडियन १, २६५-६ -- तु० का० कुन : ऊ० वि, 
१३१ -- 3देखिये उपरोछिखित स्थळ, जहाँ उपस्‌ के ररिमयों कॉ पशुओं अथवा 
गायों से तुलना की गई है -- *मूईर : सं० दे० ५, १९०; -- वहीं, १९१ -- 
ध्दृही, १९३-४ -- “सोन्नी : कु० त्सी० १०, ४१६ । 


हिट्ने : ज० अ० ओ० सो० ३, ३२१-२; मूईर : सं० टे० ५, १८१-९८; 

मैक्स मूलर : ले० लै० २, ५८३-४; गे० के० रौ० २५-६; के० ऋ० ५२-४; 

बॉन: ल० रि० वे० १, २४१-५०; त्रान्डिस : उषस्‌ ( कोपेनहेणत १८७२, 

पू० १२३ )। 

$ २९. अधिन्‌-द्वम "--आवाहन की आवृत्ति के आधार पर देखने से 
ऋग्वेद में, इद्र, अभि और सोम के बाद यमज देव अधिनु-्वय ही सर्वाधिक 
प्रमुख हैं। पचास से अधिक सम्पूर्ण तथा अंशतः अनेक अन्य सुक्तो में इनको 
प्रख्याति है और इनका नाम भी प्रायः ४०० वार आता है। यद्यपि प्रकाश के 
देवों के अन्तर्गत इनका एक विशिष्ट स्थान है और इनकी अभिधा भी भारतीय 
ही है, तथापि प्रकाश सम्बन्धी किसी निश्चित घटना के साथ इनका सम्बन्ध 
इतना अस्पष्ट है कि इनकी वास्तविक मूल प्रकृति आरम्भिक काल से वैदिक 
व्याख्याकारों के लिये एक समस्या रही है । यह अस्पष्टता इस बात को सम्भव 
बना देती है कि इन देवों का आरम्भ .वेदिक काल के पहले के समय में हूँढा' 
जाय । यह दोनों यमज ( ३, ३९ १०, १७* ) और अवियोज्य हैं । एक सूक्त 
( २, ३९ ) का एक मात्र उद्देश्य विभिन्न युगल वस्तुओं जैसे नेत्र, भुजाये, पेर 
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पक्षियों के डेने, आदि से इनकी तुलना, करना, अथवा ऐसे पशु-पक्षियों से समीकृत 
करना जो जोड़ों में रहते हैं, जेसे श्वान और वकरियाँ, अथवा हंस और उत्क्रोश, 
आदि ( तु० की० ५, ७८१ ८, ३५७९; १०, १०६४१ ) ! फिर भी, कुछ 
स्थल.ऐसे भी हैं जो कदाचितु इनके मूलतः अलग-अलग होने का संकेत करते हैं। 
इस प्रकार इन्हें अलग-अलग ( नाना : ५, ७३ ) अथवा यत्र-तत्र ( इहेह ) 
जन्म लेने वाले, और एक को एक विजेता राजा तथा दूसरे को आकाश का पुत्र 
कहा गया है ( १, १८१४) । यास्क भी एक स्थल का उद्धरण देते हुये यह 
कहते हैं कि “एक रात्रि का पुत्र और दूसरा उषसू का पुत्र है” (निरुक्त १२, २) । 
इसके अतिरिक्त एक अन्य स्थल ( ४, ३१ ) पर स्वयं ऋग्वेद अकेले - एक 
“आवृत्त करनेवाले नासत्य' का उल्लेख करता है, जो कि अन्यथा युगल रूप से 
दोनों ही अधिनो की उपाधि है । 


अधिन-हय युवा हैं ( ७, ६७१” ), और तैत्तिरीय संहिता (७, २, ७९ ) 
तो इन्हें देवों में सबसे कम वयस्क वाले मानता है। परन्तु साथ ही साथ 
इन्हें प्राचीन मी कहा गया है (७, ६२° )। यह उज्ज्वल ( ७, ६८१ ), 
तेजस्विता के अधिपति ( ८, २२; १०, ९३९), स्वर्णंकान्तिवाले ( ८, ८ ), 
और मधघु-वर्ण ( ८, २६९ ) हुँ । इनके अनेक रूप हैं (१, ११७१ )। यह 
सुन्दर हैं (६, ६२१. ६३१ ) और कमल-मुष्पों को माला पहनते हैं ( १०, 
१८४२; अथववेद ३, २२; शतपथ ब्राह्मण ४, १, ५% )। यह क्षिप्र है 
( ६, ६३० ), विचारों की भांति ( ८, २२१६ ) अथवा उत्क्रोश पक्षी की भाँति 
( ५, ७८" ) द्रुतगामी हैँ । यह बलिष्ठ ( १०, २४” ), अत्यधिक शक्तिशाली ` 
( ६, ६२“ ) हैं, और अनेक बार इन्हें लाल”? ( रुद्रा, ५, ७५३ इत्यादि ) भी 
कहा गया है । यह परम मेधावी ( ८, ८९ ) और गुह्य शक्ति से युक्त ( ६, ६३ 
१०, ९३०) हैं। अश्चिनों की दो बहुप्रयुक्त और विशिष्ट उपाषियां 'दस्र', जो 
कि केवल इन्हीं तक सीमित है, और 'नासत्य” हैं। 'नासत्य' की सामान्यतया 
“न-असत्य” के रूप में व्याख्या की गई है, किन्तु अन्य व्युत्पत्तियों' की भी सम्भावना 
व्यक्त की गई है। “नासत्य” शब्द अवेस्ता? में एक देत्य के नाम के रूप में 
आता है, फिर भी यह इस पर कोई अधिक प्रकाश नहीं डालता । बाद के 
समय में यह दोनों ही उपाधियाँ अधिनों के दो व्यक्तिवाचक नाम बन गये. हैं। 
-रुदरवर्तनि' ( लाल पथवाला” ) गुण भी इन्हीं की एक विशिष्टता है और यही 
एक मात्र देव-द्य हैं जिन्हें स्वर्ण॑-पथवाला ( हिरएयवर्तनि ) कहा गया है, अन्यथा 
“जिसका केवल दो बार नदियों की उपाधि के रूप में प्रयोग किया गया है ।€ 
. समीदेवों”की अपेक्षा अधिनों को ही सर्वाधिक घनिष्ठ रूप में “मधु! के 
साथ सम्बद्ध किया गया है, और इसके साथ इनका अनेक स्थलों पर उल्लेख है। 
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इनके पास एक मधु से भरा चर्म पात्र है, और जो पक्षी इन्हें वहन करते हैं 

वह इस मधु का पान करते हैं (४, ४५३१ )। इन्होंने १०० कुम्भ मधु 

गिराया ( १, ११७६ ) । इनका मधु-दण्ड ( १, १२२३, ११७”), जिससे यह 

यज्ञ और स्तोताओं“ को बिखेरते हैं, इन्हीं की विशिष्टता है। केवल अधिनों के 
ही रथ को 'मधघु-वणां' अथवा 'मधु-वाहन' कहा गया है। केवल इन्हें ही मधू- 

प्रेमी ( मघुयु, माध्वी ) अथवा मधुपान करने वाला ( मधुपः) कहा गया है। 

जिस पुरोहित के' पास इन्हें आने का निमन्त्रण दिया गया है उसे मधु-हस्त 

(१०, ४१) कहा गया है । यह लोग ही मधु-मक्खियों को मधु देते हैं (१,११२ 

तु० की० १०, ४०९ ), और मधु-मक्खियों से इनकी तुलना भी की गई है 

.( १०, १०६ )। फिर भी, अन्य देवों की भाँति यह लोग भी सोम के 

प्रेमी हैं ( ३, ५८*-१ ), और उषस्‌ तथा सूर्य के साथ सोम पान करने के लिये 

इन्हें निमन्त्रित किया गया है ( ८, ३५१ )। फिर भी, हिलेब्रान्ट ( वेदिशे माइ- 
थौलोजी, १, २४१ ), यह दिखाने के संकेत पाते हैं कि आरम्भ में सोम द्वारा 

स्तुत्य देवों की श्रेणी में अश्चिनों को सम्मिलित नहीं किया गया था । 


अश्चिनों का रथ सूर्ये के समान ('८, ८९) अथवा स्वणां का ४, ४४“ ) 
है, और उसके सभी भाग, जेसे पहिये, धुरा, चक्रधारा और वल्गा आदि सभी 
स्वणाम हैं (१, १८०%; ८, ५९°, २२”) । इसमें एक सहस्न रश्मियाँ (१, ११९१) 
अथवा अलङ्कार ( ८, ८११° ) हैं । इसकी बनावट विचित्र है, क्योंकि यह तीन 
खणडोंवाला, तीन पहियोंवाला, तीन चक्रधारोंवाला है, और इसके कुछ अन्य 
भाग भी त्रिस्तरीय हैं ( १, ११८ २२ इत्यादि ) । यह हल्का चलता है (८, ९°), 
विचारों से भी अधिक (१, ११७१ इत्यादि ) अथवा पलकों के झपकने 
(८, ६२१ ) से भी अधिक वेगवान है। इसे “ऋभुओं” ने बनाया था 
( १०, ३९९ ) । केवल अश्चिनों का ही रथ ऐसा है जिसमें तीन पहियें होती 
हैं । यह कहा गया है कि जब सूर्या के विवाह में अश्विन गण आये थे तो उस 
समय उनके रथ का एक पहिया खो गया था ( १०, ८५५११; तु० की० ६ ३७ )। 


. अधिनौं के नाम में अश्वों के स्वामित्व का ही भाव निहित है परन्तु यह 
दिखलाने के लिये कोई प्रमाणा नहीं है कि इन्हें इसलिये ऐसा कहते थे क्योंकि 
यह अश्चों पर सवारी करते थे ।?” इनका रथ अश्वो द्वारा ( १, ११७१ इत्यादि ) 
` और अधिक सामान्यतया पक्षियों (विश, ६, ६३४ इत्यादि अथवा 'पतन्िन्‌', 
१०, १४३० ), जेसे हंसों ( ४, ४५४), उत्क्रोश ( १, ११८१ ), पक्षी-अश्चों 
( ६, ६३०) अथवा उत्रोश-अश्वों ( ८, ५०) द्वारा खींचा जाता था। 
कभी इसे भेंसे (ककुह ) अथवा भेसों ( ५, ७३०; १, १८४१ इत्यादि ), अथवा 
एक गदहे ( रासभ ; १, ३४९. ११६१; ८, ७४० ) द्वारा खींचा जानेवाला भी कहा 
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गया है। ऐतरेय ब्राह्मण ( ४, ७-९ ) में यह कहा गया है कि सोम और सूर्या 


के विवाह के समय गदहों'' द्वारा खींचे गये रथ में वेठ कर अश्विनों ने एक 
दौड़ जीत लिया था ( तु० की० ऋग्वेद १, ११६० और इस पर सायण का 
भाष्य ) । इनका रथ आकाश के छोरो का स्पश करता है और पाँच देशों तक 
उसका विस्तार है ( ७, ६३"? )। यह आकाश के चारों ओर परिक्रमा करता 
है ( १, १८०” ) । यह आकाश और पृथ्वी की एक दिन में ही प्रदक्षिणा कर 
लेता है ( ३, ५८“ ), और सूर्य ( १, ११५१ ) तथा उषस्‌ के रथों ( ४, ५१०) 
के सम्बन्ध में भी यही उक्ति है। यह शून्य स्थान में सूयं की परिक्रमा करता है 
( १, ११२११ )। अक्सर इनके भ्रमण-पथ ( वतिस्‌ ) का भी उल्लेख है, और 
केवल एक अपवाद“के अतिरिक्त यह शब्द इन्हीं के लिये व्यवहृत हुआ है। 
'परिज्मन्‌' ( परिक्रमा करना ) शब्द अनेक बार अश्विनों अथवा उनके रथ के 
साथ संयुक्त किया गया है, साथ ही 'वात', 'अझि' और 'सूर्य' के लिये भी इसका 
प्रयोग मिलता है । 

अश्विनों के स्थान का विभिन्न रूपों में वर्णन किया गया है। यह लोग दूर 
से ( ५, ५३० ), आकाश से ( ८, ८°), आकाश और पृथ्वी से ( १, ४४” ), 
आकाश और अन्तरिक्ष से तथा दुर और निकट से ( ५, ७३१) आते हैं । यह 
आकाश के सागर में (८5, २६१०), आकाश के जलप्लावन में, तथा पौधों, 
गृहों, और पर्वत शिखरो पर रहते हैं (७, ७०३) । यह पीछे, नीचे, ऊपर 
और पूर्व से आते हैं (७, ७२० )। कभी-कभी इनके स्थान के सम्बन्ध में 
इस प्रकार जिज्ञासा प्रकट की गई है मानो वह अज्ञात हो” ( ५, ७४% ६, 
६३१; ८, ६२४ ) । एक बार ( ८, ८१२) इन्हें तीन स्थानों ( पदानि ) वाला 
कहा गया है, जो कदाचितु इसलिये कि इनका दिन में तीन बार आवाहन 
किया जाता था। 


इनके प्रकट होने का समय अक्सर उषा का आरम्भ बताया गया है", 
जब कि अरुरम गायों के बीच अन्धकार अब भी बना होता है (१०, ६१* ) । 
इसी समय यह अपने रथों को सन्नद्ध करके पृथ्वी पर उतरते और स्तोताओं के 
समपंणों को स्वीकार करते हैं ( १, २२२ इत्यादि )। इन्हें उषस्‌ जगाती है 
( ८, ९१०) । यह अपने रथों में बेठ कर उषस का अनुगमन करते हैं 
( ८, ५९) । इनके रथ के सन्नद्ध होने के समय उषस्‌ का जन्म होता है 
( १०, ३९१९ ) । अतः इनका समय उषस्‌ और सूर्योदय के वीच की अवधि 
प्रतीत होता है । किन्तु एक बार यह कहा गया है कि उषा के पूर्वं ही सवितृ ने 
इनके रथ को गतिशील बनाया ( १, ३४° )। अक्सर अश्विनों का प्रकट 
होना”. यज्ञामि का प्रदीप्त होना, उपा का आगमन और सूर्योदय, सभी का एक 
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साथ होना बताया गया प्रतीत होता है (१, १५७१; ७, ७२ ) म आहुतियाँ : 
ग्रहण करने के लिये केवल अपने निश्चित समय पर ही नहीं वरन्‌ सन्ध्या समय 
( 5, २२”), अथवा प्रातः, मध्याह्न और सूर्यास्त के समय ( ५, ७६२ ) भी 
आने के लिये अश्चिनों का आवाहन किया गया है। तीनों दैनिक यज्ञों के 
समय अश्चिनों का प्रकट होना ही इन्हें समर्पित एक सम्पूर्ण सूक्त ( १, ३४ ) में 
तीन” ( तरिः, त्रयः ) शब्द के विभिन्न प्रयोगों का प्रेरणास्रोत प्रतीत होता है । 
प्रातःकाल के देवों के रूप में अश्विनद्रय अन्धकार को भगाते हैं (३, ३९२ ), 
और कभी-कभी यह भी कहा गया है कि यह दृष्टात्माओं का पीछा करके उन्हें 
भगा देते हैं (७, ७३९; ८, ३५%) । ऐतरेय ब्राह्मण ( २, १५ ) में अश्विनों को, ' 
और साथ ही साथ उषस्‌ तथा अभि को भी, उषाकाल के देवता कहा गया है; 
और वेदिक संस्कार में इन्हे सुर्योदय ”” से सम्बद्ध किया गया है । शतपथ ब्राह्मण 
( ५, ५, ४१ ) में अधिनों को अरुण-सवेत वर्ण बताया गया है और इसी कारणा 
एक अरुण-श्वेत वर्ण बकरा ही इन्हें समर्पित किया गया है ।२० 

अश्विनद्य आकाश की सन्तान हैं ( १, १5२१. १८४१; १ ०, ६१४) 
और इनमें से केवल एक को ही एक बार आकाश का पुत्र कहा गया है 

* (१, १८४ )। एक वार ( १, ४६२ ) सागर को इनकी माता ( सिन्धुमातरा ) 

कहा गया है। अन्यथा, एक स्थल पर (१०, १७१) इन्हे विवस्वत्‌ और त्वष्टृ 

की पुत्री 'सरण्यू” ( १० ७८), जो कि क्रमशः उगते हुये सूर्यं और उपस्‌ का प्रतिः 
निघित्व करते प्रतीत होते हैं, का यमज पुत्र कहा गया है। दूसरी ओर अश्विन- 
द्वय एक सौर देव पूषन्‌ के पिता हैं (१०, ५५१४) ।१० इनकी बहन (१, १८०१ ) 
से उषस्‌ का आशय प्रतीत होता है (तु० की० पृ० ९० ) । प्रातःकालीन 
प्रकाश के पुरुष-देवों के रूप में इन्हें, अक्सर सत्री के रूप में कल्पित सुर्य के 
साथ सम्बद्ध किया गया है जिसे यातो थुर्या' अथवा अधिक सामान्यतया 
सूर्य की पुत्री” ही कहा गया है। यह लोग ( बश्चिनद्वय ) सूर्या के दो पति हैं 
(४, ४३४ तु० की० १, ११९० ), जिनका सूर्या ने वरण किया है ( ७, ६९९ ) 
सूर्या ( ५, ७३१ ) अथवा रमणी ( ८५, ८१” ) इनके रथ पर चढी। सुर्यं की 
पुत्री इनके रथ पर चढ्ती है ( १, ३४०. ११६१०, ११८०; ६, ६३० ) अथवा 
उसने इसे ( रथ को) चुना (१, ११७१३; ४, ४३२ )। यह लोग सुर्या को 
अपनी समझ कर उसे अपने पास रखते हैं (७, ६८१ ); और यह तथ्य कि 
र्या रथ में इनके साथ ही रहती है, एक विशिष्टता है ( ८, २९८ )। अधिनी 
नामक देवी से भी इसी का तात्पयँ होना चाहिये, जिसका अन्य के साथ 

५, ४६“ में उल्लेख है। एक बाद के सूक्त ( १०, ८५१ ) में यह कहा गया 

है कि जब सवित ने सूर्या को उसके पति ( पत्ये) को दिया था उस समय 
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सोम तो 'वघूय॒', और अश्चिनद्वय वर ( वरा) थे । एक अन्य स्थल ( ६, ५८ ) 
पर यह कहा गया है कि देवों ने पूषन्‌ को सुर्या' दे दिया था । सुर्या के साथ इनके 
सम्बन्ध के कारण अश्विनों से अपने रथ पर बेठा कर वघू को वर-गृह तक 
पहुँचा देने का आवाहन किया गया है ( १०, ८५५४ )। वधू में गर्भ धारण 
करने को शक्ति उत्पन्न करने के लिये अनेक अन्य देवों के साथ-साथ अश्विनों 
का भी स्तवन किया गया है ( १०, १८४२ ) । यह लोग नपुंसकों की पत्नियों 
को सन्तान प्रदान करते हैं और बन्धा गायों को दूध देने के लिये प्रेरित करते हैं 
( १, ११२१ ), इन लोगों ने वृद्ध स्लो को एक पति ( १०, ३९० ), और अपने 
एक प्रिय पात्र को पत्नी प्रदान किया (१, ११६१ इत्यादि )। अथर्ववेद 
( २, ३०१ इत्यादि )'में इन्हें प्रेमियों को संयुक्त करने वाला कहा गया है ।१८ 


सूर्य के विलीन हो गये प्रकाश को पुनः प्राप्त करने अथवा खोज निकालने 
वालों के रूप में ही मूलतः अधिनों की कल्पना की गई होगी ।'* ऋग्वेद में 
यह लोग एक विशिष्ट प्रकार के सहायता करने वाले देव माने गये हैं। यह लोग 
अन्य की अपेक्षा सर्वाधिक शीपघ्रता पूवंक सहायता करने वाले तथा सामान्य 
रूप से सभी विपत्तियों से मुक्त करने वाले हैं ( १, ११२. ११८२ )। इस 
प्रकार की कृपाओं के लिये नित्य ही इनका स्तवन किया गया है। विशेषतः 
यह लोग एक अथवा अनेक जहाजो से सागर में डूबने से बचाते हूँ । सागर 
अथवा आकाश से धन-सम्पत्ति लाने के लिये भी इनका आवाहन किया गया है 
( १, ४७९ ), और इनका रथ सागर की ओर से आता है ( ४ ४३” ) । फिर 
भी यहाँ दिव्य सागर का आशय उद्दिष्ट प्रतीत होता है। सभी प्रकार की 
विपत्तियों से मुक्त करने का इनका कार्य केवल दिव्य कृपा का एक शाल्तिपूर्णं 
प्रतिफल मात्र है, युद्ध में शत्रुओं से मुक्ति दिलाना नहीं, जैसी कि साधारणतया 
इन्द्र के सम्बन्ध में कल्पना है (फिर भी युद्ध करते हुये इन्द्र के साथ इहह 
एक बार संयुक्त, और यहाँ तक कि 'वुत्रहन्‌” उपाधि से भी इन्हें विभूषित 
क्रिया गया है)” इस प्रकार यह लोग विक्षष्टतः दिव्य चिकित्सक हैँ 
( ८, १८“ इत्यादि ) जो अपने उपचारों द्वारा व्याधियों का उपशमन ( ८, २२ 
इत्यादि ); दृष्टिदान ( १, ११६% ), और अन्धे, अपंग तथा रुग्ण व्यक्तियों को . 
स्वास्थ्य प्रदान करते हैं ( १०, ३९२ ) | .यह लोग देवों के चिकित्सक, और 
. अमरत्व के अभिभावक हैं जो मृत्यु को स्तोताओं से दूर भगाते हैं. ( अथववेद 
` ७, ५३; तैत्तिरीय ब्राह्मण ३, १, २११ )। सहायता करने की अपनी प्रकृति के 
अतिरिक्त यह लोग उपशमन और आश्चर्यजनक कार्य करनेवाले हैं, तथा इनकी 
सामान्य उपकारशीलता की अक्सर प्रशस्ति है। यह लोग अपने स्तोताओं को 
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बृद्धावस्था तक दृष्टिहीन नहीं होने देते, और उन्हें प्रचुर सम्पत्ति तथा सन्तानों 
से परिपूर्ण रखते हैं ( १, ११६९०; ८, 5१३ इत्यादि ) । 

सहायता देने की अश्विनों की शक्ति के सम्बन्ध में ऋग्वेद में अनेक आख्यान 
मिलते हैं। जराक्रांत और परित्यक्त च्यवन ऋषि को इन्होंने ही अपाहिज 
शरीर से मुक्त किया, उन्हें दीर्घ जीवन और नयौवन दिया, उन्हें अपनी पत्नी के 
लिये ग्राह्य और कन्याओ का पति बना दिया ( १, ११६९ इत्यादि; मुईर : 
सं० टे०, ५, १४३ ) । अश्विनों ने किस प्रकार च्यवन ऋषि को पुनः युवावस्था 
प्रदान की थी, इसकी एक विस्तृत कथा शतपथ ब्राह्मण ( ४, १, ५ )२१ में 
मिलती है। इन्होंने वृद्ध कलि” को भी पुनः युवावस्था प्रदान की थी 
( १०, ३९०), और स्त्री प्राप्त करने पर भी उस पर अनुग्रह क्रिया था ' 
( १, ११२१ )। यह युवा 'विमद” के लिये अपने रथ पर बैठाकर पत्नियाँ 
( १, ११२४१ ), अथवा एक्‌ पत्नी लाये ( १, ११६१ ) जिसका नाम कमद्यू' 
था ( १०, ६५%), जो कि पुरुमित्र' को एक सुन्दर प्रेयसी प्रतीत होती है 
( १, ११७९; १०, ३९७ )। इन्होंने अपने उपासक कृष्ण के पुत्र व्रिश्वक को, 
पशु के समान, उनके खोये हुये पुत्र 'विष्णापू” से पुनः मिला दिया (१, ११६९७ , 
११७०; १०, ६५११ )। इनके सम्बन्ध में इस कथा का बहुधा उल्लेख मिलता 
है कि तुग्र' के पुत्र भुज्यु' की इन्होंने रक्षा की थी, जो समुद्र ( समुद्रे ) 
अथवा जल-मेघों ( उदमेघे ).के बीच पड़ गया था और जहाँ अन्धकार में थपेडे 
खाते हुये उसने ( भुज्युने ) इन. युवक देवों का आवाहन किया था । बिना किसीः 
आश्रय के टिके हुये समुद्र से यह लोग भुज्यु को सौ डाड़ोवाले जलयान में 
बेठा कर उसके 'घर ले गये थे। इन्होने अन्तरिक्ष में चलनेवाले चेतन और 
जलाभेद्य यानों पर, चार यानों पर, चेतन पंखयुक्त नाव पर, सौ पेरों तथा छः 
अश्वों से युक्त तीन उड़न-यानों पर, अपने सीघे उड़नेवाले अश्चों पर, अपने 
विचार की भांति वेगवान और सुसन्नद्व रथ पर, बैठाकर 'भुज्यु' की रक्षा की 
' थी। एक स्थल पर यह उल्ञेल है कि लहरों के बीच पड़े भुज्यु आश्रय के लिये 
एक लकड़ी के लट्टे ( वृक्ष ) को पकड़ कर लटके हुये थे।२ हत, बंधे, आक्रामको 
द्वारा छिपाये, और मृत समझ कर परित्यक्त, दस रात्रियों और नौ दिन 
तक जल में पड़े 'रेभ' ऋषि को अधिनो ने उसी प्रकार बाहर निकाला जिस 
प्रकार एक चम्मच द्वारा सोम बाहर निकाला जाता है।*३ इन्होंने 'वन्दन” को 
विपत्तियों से मुक्त कर सुर्य के प्रकाश में पहुँचा दिया ( १, ११२०. ११६११. 
११७०. ११८९ ); अथवा उन्हें उस शङ्के से बाहर निकाला जिसमें वह मृतकों 
की भाँति लुप्तप्राय पड़े थे ( १० ३९“), अथवा उन्हें वाक्य से मुक्त किया 
. (१, ११९० ) "०/३हेन हिण्मः ऽक, जो एक देतय 
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की कुटिलता के फलस्वरूप अपने साथियों संहित जलते हुये गड्ड में गिर पड़े थे । 
इन्होंने इस ऋषि को शीतल और स्वास्थ्यकर पेय पिलाया, उसे अमि ज्वालाओं से 
बचाया ओर अन्ततः युवा बना कर उसे मुक्त किया । यह भी कहा गया है कि 
इन्होंने इस ऋषि को अन्धकार से मुक्त किया । जहाँ यह उल्लेख है कि 'अझि' ने 
अत्रि को ताप से बचाया ( १०, २०३), वहाँ भी सम्भवतः यही अर्थ है कि 
अश्चिनों की मध्यस्थता के ' कारण ही अग्नि ने उसे .छोड़ा था ।९° यहाँ तक कि 
अश्चिनों ने भेड़िये द्वारा दबोची हुई उस कोयल की भी रक्षा की जिसने - इनकी 
सहायता का आवाहन किया था ।2 
उस 'रिप्राश्व' को, जिसे एक सौ भेड़ों की हत्या कर एक साँदा-मेड्यि को 
मक्षणाथं दे देने के कारण उसके पिता ने अंधा बना दिया था, इन्होंने उसी 
माँदा भेड़िये की प्रार्थना पर पुनः हष्टिदान दे दिया (१, ११६९. 
११७१-१०), तथा “परावृज” को भी अन्धत्व और अपंगत्व से स्वस्थ्य किया 
था ( १, ११२८ )। जब युद्ध में 'विइपला” का पेर एक पक्षी के पंख की 
भाँति कट कर अलग हो गया था, तब अक्धिनों ने उसे उसके बदले एक 
लोहे का पेर प्रदान किया था।९° जब अपने पितृगृह में पड़ी-पड़ी “घोषा' 
बृद्ध हो चली थी तो इन्होंने ही उसे एक पति प्रदान करने की कृपा की थी 
(१, ११७९; १०, ३९२९. ४०” )। एक 'नपुंसक की पत्नी को इन्होंने 
ˆ हिरणयहस्त नामक पुत्र प्रदान किया था (१, ११६११, ११७९; ६, ६२५; 
१०, ३९०), जिसे एक बार “इयाव” भी कहा गया है (१०, ६५१२) । 
“शयु' की जिस गाय ने बच्चे देना बन्द कर दिया था, उसे भी' इन्होंने दूध 
देने की लिये प्रेरित किया ( १, -११६२२ इत्यादि )। इन्होंने 'पेडु” को इन्द्र द्वारा 
प्रेरित एक क्षिप्र, बलिष्ठ, श्वेत, अतुलनीय और दैत्यों का वध करने वाला 
अश्च प्रदान किया जिससे वह अनेक युद्धों में विजेता हो सके ( १, ११६९ 
इत्यादि ) । पञ्च के परिवार के 'कक्षीवत्‌' को इन्होंने प्रचुर सम्पत्ति से परिपूर्ण 
किया तया उसके लिये सौ पात्रों के बरावर 'सुरा” अथवा मघु को एक बलिष्ठ 
अच्च के खुर से उसी भांति प्रवाहित किया जिस प्रकार छनने से जल निकलता है 
( १, ११६. ११७९ ) | इनके एक अन्य अदभुत कृत्य को मधु अथवा मधुरता 
से सम्वद्ध किया गया है। इन्होंने 'अथर्वन्‌' के पुत्र 'दध्यञ्च' पर अश्च का सर 
स्थापित किया जिससे उसने यह बताया, कि त्वष्ट्र ( $ ५३ ) का मधु कहाँ है ।« 
उपरोज्िखित व्यक्तियों के अतिरिक्त अनेक अन्य लोगों का भी ऋग्वेद १, ११२ 
और ११६-१९ में उल्लेख है जो अश्विनों की कृपा अथवा अनुग्रह के पात्र 
रहे। यह सभी अधिकतर ऐसे वास्तविक लोगों के नाम हो सकते हैं जो 
किसी अदुमुत रूप से रक्षित अथवा: उपचारित हो गये थे। ऐसे लोगों की रक्षा 
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अथवा उपचार का श्रेय अश्विनों को अत्यन्त सरलतापूर्वक दिया जा सका 
होगा, क्योंकि दिव्य मुक्तिकारकों अथवा उपशामको का चरित्र विकसित कर 
लेने के कारण अश्चिनगणा स्वभावतः अद्भुत शक्तियों से सम्बद्ध सभी प्रकार की 
कथाओं के केन्द्र बन गये थे । बर्गेन तथा अन्य विद्वानों के इस मत में सम्भावना 
का अभाव प्रतीत होता है?” कि अश्विनों को आरोपित विभिन्न चमत्कार सौर- 
घटनाओं के ही मूर्तीकृत स्वरूप हैं । ( इसके अनुसार बन्धे व्यक्ति द्वारा दृष्टि 
प्राप्त कर लेने का अर्थ सूर्य का अन्धकार से बाह्र निकलना होगा ) । साथ ही 
साथ यह भी सम्भव है कि अत्रि की कथाः ( तु० की० $ ५६ ) में अन्तर्घ्यान 
हुये सूर्य के पुनः प्रकट होने की पुराकथा का आभास हो। अधिनों के भौतिक 
आधार के सम्बन्ध में ऋषियों की भाषा इतनी अस्पष्ट है कि ऐसा प्रतीत 
होता है कि वह लोग स्वयं भी नहीं समझ सके थे कि यह देव किस घटना का 
प्रतिनिधित्व करते हैं। प्रातः काल के अन्य देवता, अन्धकार का विनाश 
करने वाले असि, मनुष्यों को जागृत करने वाली उषस्‌, और उगते हुये सुयं, 
अपेक्षाकृत अधिक स्पष्ट रूप से सम्बोधित किये गये हैं । -इन लोगों को अश्चों का 
स्वामी कहा जा सकता है क्योंकि अश्व, प्रकाश और मुख्यतः सूर्य के प्रकाश की 
किरणों के, प्रतीक हैं। किन्तु अश्चिन्‌-द्रय वास्तव में किसका प्रतिनिधित्व करते 
हैं यह यास्क द्वारा उल्लिखित प्राचीनतम भाष्यकारों तक के लिये एक समस्या 
ही रही है। यास्क का कथन है ( निरुक्त १२, १) कि कुछ लोग इन्हें 'पृथिवी” 
और आकाश" मानते थे (जेसा कि शतपथ ब्राह्मण ४, १, ५१ भी मानता है), 
अन्य लोग 'दिन' और “रात”, तथा कुछ अन्य 'सुयं' और “चन्रमा”, जंब कि 
पौराणिक कथाकार” इन्हें 'पवित्र कृत्य करने वाले दो राजा? मात्र मानते हैं। . 


स्वयं यास्क का अपना मत अस्पष्ट है। रौथ का विचार है कि यास्क का 
अर्थ “इन्द्र और सूयं से है', और गोल्डस्ट्वकर यह मानते हैं कि उनके ( यास्क के ) . 
अनुसार अन्धकार से प्रकाश का प्रकट होना अर्थ है जो इन देवों की यमज 
प्रकृति के अनुकूल अविभाज्य युग्मता का प्रतिनिधित्व करता है। गोल्डस्टूकर 
स्वयं भी इसी मत से सहमत हैं। मीरियन्ध्युस, तथा साथ ही साथ, हॉपकिन्स 
का भी यही मत है जो इस बात की सम्भावना मानते हैं कि यह दोनों 
अवियोज्य यमज देव उषा के पहले के उस ईषत्रकाश की अवस्था का 
प्रतिनिधित्व करते हैं जब आधा अन्धकार और आधा प्रकाश रहता है, और 
इस कारण इनमें से अकेले एक को उज्ज्वल आकाश, अर्थात्‌ “दयौस्‌” का पुत्र 
कहा जा सकता है। अन्य विद्वान्‌” सूर्य और चन्द्रमा के साथ अश्िनों के. 
समीकरण के पक्ष में ही मत व्यक्त करते हैं। मैनहार्ट और बॉलेनसेन 
(त्सी० गे०, ४१, ४९६ ) का अनुसरण करते हुये औल्डेनबर्ग यह विश्वास" 
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व्यक्त करते हैं कि अश्चिनों का प्राकृतिक आघार प्रातःकालीन तारा होना 
चाहिये, जो अभि, उषस्‌, और सूर्य के अतिरिक्त एक मात्र अन्य प्रातःकालोन 
प्रकाश होता है । समय, प्रकाशमान प्रकृति, और आकाश की परिक्रमा करने 
का अध्चिनों का पथ, यह सभी इनके अनुकूल तो हैं किन्तु इनकी हेघता के नहीं । 

वास्तव में प्रातःकालीन तारे को स्वभावतः सायंकालीन तारे के साथ 

सम्बद्ध होने का विचार किया जा सकता है, किन्तु यह दोनों सदेव ही पृथक्‌ 
रहते हैं जबकि अधिनद्वय संयुक्त हैं। फिर भी ऋग्वेद के दो स्थलों पर 
अ्चिनों की अलग-अलग चर्चा है; और यद्यपि वैदिक उपासना में प्रातःकाल का 
इतना अधिक महत्त्व है जब कि सूर्यास्त का कुछ नहीं ( ५, ७७२ ), तथापि 
अश्चिनों का अक्सर प्रातः और सायं? दोनों. समय आवाहन किया गया 
है ( ८, २२%; १०, ३९१, ४०९ )। द्यौस्‌ के पुत्र, अश्विनद्वय, जो अपने 
अश्चों पर आकाश के आरपार भ्रमण करते हैं और जिनके एक बहन भी है, के 
समानान्तर ही यूनानी पुराकथाशास्त्र के दो प्रसिद्ध अश्वारोही ज्यूस के पुत्र 
( डायोस्‌ चूरॉय, /& (८: ०४००४ )४ और हिलेना’ के भ्राता हैं, तथा दो 
लेक्टिक देव-पुत्र भी, जो यातो अपने अथवा चन्द्रमा के लिये सूर्य की पुत्री से 
प्रेम करने के लिये अपने अश्चों पर आते हैं। लैक्टिक पुराकथा में प्रातःकलीन 
तारे के सम्बन्ध में यह कहा गया है कि वह सूर्य की पुत्री पर दृष्टिपात करने 
आया है ।?* जिस प्रकार दो अश्विनु-गण एक ही सूर्या से विवाह करते हैं उसी 
प्रकार दो लैक्टिक देव-पुत्र भी सूर्य की एक ही पुत्री से विवाह करते हैं; और यह 

. भी ( “डायोस्ट्रूरॉय', /८१४४०४।०:, की भाँति ) सागरं से बचाने वाले, तथा 
सूर्य की पुत्री अथवा स्वयं सूर्य को मुक्त करने वाले हैं ।* यदि यह सिद्धान्त ठीक 
है, तो अन्धकार के कष्ट से मुक्ति की सूचना देने वाले के रूप में प्रातःकालीन तारे 
के विचार के आधार पर ही मुक्तिकारक अश्विनों की प्रकृति का विकास हुआ 
होगा। वेबर का यह भी विचार है कि अश्चिन-द्वय मिथुन राशि के दो तारों 
का प्रतिनिधित्व करते हैं ।° अन्ततः, गेल्डनर का विचार है कि अश्विनगण 
किसी प्राकृतिक घटना का प्रतिनिधित्व नहीं करते, वरन्‌ विशुद्ध भारतीय सृजन 
के केवल दो उपकारी सन्त मात्र हैं ।?* 

ईषत्रकाश तथा प्रात:कालीन तारे से सम्बन्धित सिद्धान्त सर्वाधिक सम्भव 

प्रतीत होते हूँ । जो कुछ भी हो, नाम की दृष्टि से न सही, किन्तु चरित्र की दृष्टि 
से अधिनों का अस्तित्व भारोपीय-कालीन होना असम्भव नही प्रतीत होता । 


. , *पिशलः वेदिशे'स्टूडियन १, ५६-८, के अनुसार; अन्य छोगों ने विभिन्न 
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( ख ) अन्तरिक्ष-देवला \ / 
§ ९९. इन्द्र इन्द्र वेदिक भारतीयों के प्रिय राष्ट्रीय देवता हैं । इस तथ्य 
द्वारा ही इनके महत्त्व का संकेत भिल जाता है कि प्रायः २५० सुक्तो में इनकी 
` महानता की प्रख्याति है, औरं यह संख्या किसी भी अन्य देव को अपित सूत्तों 
से कहीं अधिक तो है ही, ऋग्वेद के समस्त सुक्तो की भी लगभग चतुर्थांश है। 
यदि ऐसे सूक्तों को भी सझ्मिलित कर लिया जाय जिनमें आंशिक रूप से अथवा 
अन्य देवों के साथ इनकी प्रशस्ति है तो इन्हें अपित सुक्तों का योग प्रायः ३०० 
तक पहुँच जायगा । इन्द्र” नाम, जो भारतोय-ईरानी काल का ही है तथा 
जिसका अर्थ अनिश्चित है, किसी प्राकृतिक घटना का वाचक न होने के कारणा, 
इन्द्र का व्यक्तित्व अत्यधिक मूर्तीकृत हो गया है, और वास्तव में वेदों के किसी 
भी अन्य देवता की अपेक्षा यह: पुराकथा. शास्रीय कल्पनाओं से कहीं अधिक 
परिपू है। फिर भी इनके चरित्र का महत्त्व पर्याप्त रूप से स्पष्ट है। यह 
मुख्यतः आकाशीय गजेन के देवता हैं । अवर्षण अथवा अन्धकार के दैत्यों पर 
विजय तथा उसके फलस्वरूप जल की मुक्ति (वर्षा ) अथवा प्रकाश का 
विस्तारण इनके पुराकथाशास्रीय सारतत्त्व का निर्माण करता है। दूसरे स्तर 
पर इन्द्र युद्ध के देवता हैं जो भारतीय आदिवासियों पर विजय प्राप्त करने में 
विजेता आयों की सहायता करते हैं । 
` गह मध्यस्थान ( अन्तरिक्ष स्थान ) के प्रमुख देवता हैं। यह वायु को 
व्याप्त करते हैं (१, ५१२ )। नेधराटुक में यह केवल अन्तरिक्ष-देवों के ही 
अन्तर्गत आते हैं ( ५, ४ ), और अभि-इन्द्र-[ अथवा “वायु? )-सूर्ये की त्रयी में 
वायु के प्रतिनिधि हैं । 
इन्द्र के अनेक, देहिक गुणों का उल्लेख है। इनके एक शरीर है, एक 
सर तथा भुजायें और हाय हैं ( २, १६९; ८, ८५१ ) । सोम पान करने की 
इनकी शक्ति के सन्दर्भ में इनके पेट का भी अक्सर उल्लेख है ( २, १६२ 
इत्यादि )। सोम से भरा होने पर इसकी ( पेट की) झील से तुलना 
की गई है (३, ३६८ )। इनके अधरों ('सिप्रा’-का सम्भव अर्थ ) का भी 
अक्सर उल्लेख है, तथा 'सुशिप्र, अथवा 'दिप्रिन्‌' ( सुन्दर भधरोवाले ), जिनका 
अक्सर उल्लेख मिलता है, प्रायः इन्हीं का विशिष्ट गुण है। सोम पान के पश्चातु 
यहु अपने दांतों को पीसते हैं ( ८, ६५१९ ), जब यह अत्यधिक उल्लसित 
ध्यवा गतिशील होते हैं तो इनकी दाढ़ी तीब्र गति से हिलती है (२, १११५; 
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१०, २३१ )। इनके केश ( १०, ९६”° ), और दाढ़ी ( १०, २३“) का 
रंग हरा है। इनका समस्त रूप ही हरा है और इनको अपित एक सुक्त 
(१०, ९६) के प्रत्येक मन्त्र में इन्द्र के सन्दर्भ में 'हरा” (“हरि ) शब्द का उल्लेख 
है। कुछ बार: इन्हें स्वर्ण-वर्ण ( १, ७" ८, ५५२), जो 'सवितृ का 
विशिष्ट गुण है (१० ५९), स्वर्णा-हस्त (७, ३४), और सौहवत 
(१, ५६) १०, ९६” ) भी कहा गया है। वज्त्र धारण किये हुये इनकी 
भुजाओं का विशेषतः अक्सर उल्लेख मिलता है। इनकी भुजायें लम्बी, दूर 
तक्र फैलनेवाली, विशाल ( ६, १९३ ८, ३२°, ७०१ ), शक्तिशाली और 
सुदृढ़ ( सामवेद २, १२१९ ) हैं । इन्द्र सर्वाधिक सुन्दर रूप और सूर्ये को 
अरुशिम आभा धारणा करते हैं ( १०, ११२२ ), और अपने इच्छानुस'र 
अनेक प्रकार के रूप बदलते रहते हैं ( ३, ४८५ .५३८ ६, ४७१ )। 

“वञ्ञ'' अनन्यतः केवल इन्द्र का ही अस्र है। यह ( वज्ञ ) बिजली गिरने 
का ही नियमित रूप से पुराकथाशास्रीय नाम प्रतीत होता है (तु० की० पु० १११) 
सामान्यतया इसे त्वृष्टू” द्वारा निर्मित बताया गया है ( १, ३२* इत्यादि ), 
किन्तु यह भी कहा गया है कि 'काव्य उशना” ने इसे बनाकर इन्हें दिया था 
( १, १२१९; ५, ३४१ )। ऐतरेय ब्राह्मण (४, १ ) में यह कहा गया है 
कि देवों ने ही इन्द्र को थप्त्र प्रदान किया था। यह सागर में अलावृत्त पड़ा 
रहता है (८, ८५९१ )। इसका स्थान सूर्य के नीचे है (१०, २७१ ) । 
सामान्यतया इसे 'आयस' अथवा धातु का बना कहा गया है (१, ५२८ इत्यादि)! 
किन्तु कभी-कभी इसे स्वम (१, ५७१ इत्यादि), हरा ( ३, ४४; १०, ९६० ), 
अथवा उज्ज्वल ( ३, ४४” ) भी कहा गया है। यह चनुष्कोणीय ( ४, २२९ ), 
दत-कोणीय ( ४, १७१° ), शत-जोड़ोवाला ( 5, ६९ इत्यादि ) और सहस्र 
नोकोंवाला ( १, ८०१२ इत्यादि ) है। यह तीक्ष्ण ( ७, १८१° इत्यादि ) है। 
इन्द्र इसे चाकू की भाँति तीक्षण करते हैं, अथवा जिस प्रकार बैल अपनी 
सींघः (१, १३०.५५१) को तीक्ष्ण करता है । इसे पत्थर (अइमन्‌) अथवा चट्टान 
( यर्बेत;” ७, १०४१९ ) की भाँति बताया गया है। इन्द्र के हाथ में स्थित वचर 
की आकाश में स्थित सूर्यं से तुलना की गई है ( ८, ५९९ )। वज” से 
व्युत्पन्न अथवा इसके साथ यौगिक रूप में बची उपाधियों का प्रयोग, जिनमें 
से कुछ तो बहुघा ही मिलती हैं, प्रायः इन्द्र तक ही सीमित है। 'दखभूत्‌' 
( वन्न धारण किये हुये), 'वज्जिवतु” ( वज्ञ से युक्त ) और वज्वदक्षिण” 
( अपने दाहिने हाथ में वञ्च धारण किये हये), एक मात्र इन्दर बज ही 
व्यवहृत हुये हैं, जब कि 'वज्ञबाहुट अथवा “हस्त ( अपनी भ्रुजाओं अथवा 


में प्रहर किये हये), और एक सर्वसाधारण निष्पत्ति 'वस्त्रिन' 
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( बज से युक्त) आदि, इनके अतिरिक्तं एक-एक बार क्रमशः 'रुद्र, मरुद्रण' 
और “मन्युः के लिये भी प्रयुक्त हुये हैं । 

कभी-कभी इन्द्र. को धनुष और बाण से भी सम्पन्न बताया गया है. 
( ८, ४५; ६६६१; १०, १०३४३ )। इनके बाण स्वर्णिम, शतनोकोंवाले, 

. और सहस्र पंखों से युक्त हैं ( ८, ६६४११ )। इनके पास एक “अंकुश” भी है 
जिससे यह घन प्रदान करते हैं ( ८, १७१०; अथर्ववेद ६, ८२२), अथवा जिसका 
आयुष के रूप में भी ब्यवहार करते हैं ( १०, ४४* )। इन्हें एक ऐसे जाल से 
भी युक्त बताया गया है जिससे यह अपने शत्रुओं को आच्छादित कर देते हैं 
( मथर्ववेद ८, ५०८) । 

इन्द्र का जन्म एक ऐसे रथ पर हुआ है जो स्वर्णिम ( ६, २९१ इत्यादि ), 
और विचार से भी वेगवान है ( १०, ११२९ )। “रथेष्ठा” उपाधि एक मात्र 
इन्द्र के लिये ही उपयुक्त मानी गई है। इनका रथ दो. हरे रंग ( हारी )? के 
अश्वो हारा खींचा जाता है। यह 'हारी” शब्द अत्यधिक बार प्रयुक्त हुआ है 
ओर अधिकांश अवस्थाओं में इससे इन्द्र के अश्वों का ही आशय है। कुछ स्थलों 
पर अश्चों की संख्या दो से अधिक, सौ और यहाँ तक कि एक सहस्र अथवा 
ग्यारह सौ तक होने का भी उल्लेख है ( २, १८५%; ४४६१; ६, ४७१८; ८, 
१०० ) । यह अश्व सुयं-नेत्री है ( १, १६-3 ) ।.यहं अश्व हँसते और हिनहिनाते 
भी हैं ( १, ३०४ )। इनके अयाल बड़े-बड़े ( १, १०३ इत्यादि ) अथवा 

. स्वाणम हैं ( ८, ३२२१-८२२४ ) । इनके केश मोर के पंखों अथवा पूँछों की 
भाँति हैं ( ३, ४५९ ८, १९° ) । यह द्रुत गति से बड़ी-बड़ी दृरियाँ पार करते 
हैं और इन्द्र को उसी भांति वहन करते हैं जिस भाँति उत्क्रोश पक्षा का उसके 
पंख (२, १६; ८, ३४१ )। यह स्तुति द्वारा सन्नद्ध होते हैं (२, १८३ 
इत्यादि ), जिसका निःसन्देह यह अर्थं है कि स्तवन द्वारा ही इन्द्र यज्ञ तक 
आते हैं। कुछ बार यह कहा गया है कि सूयं के अश्च (१०, ४९०) अथवा 
“वात” के अश्व ( १०, २२“९ ) इन्द्र को वहन करते हैं, और इन्द्र, वायु के 
सारथी (४, ४६९, ४८), अथवा,उसके साथ रथारूढ़ हैं ( ७, ९१६) । 

`. इन्द्र के रथ और उसके अश्चों कों ऋमुमं ने बनाया था ( १, ११११; ५,३१”) । 

एक बार इन्द्र को एक स्वर्ण-कशा ( ८, ३३११ ) से युक्त वताया गया है । 
यद्यपि सामान्य रूपसे सभी देव सोम के प्रेमी हैं ( ८, २१८, ५८११ ), 
तथापि इन्द्र इसके सर्वप्रमुल व्यसनी हैं ( १, १०४१ इत्यादि ); यहाँ तक कि 

इसे पान करने के लिये इन्होंने इसे चुरा लिया था (३, ४८%; ८, ४") । यह देवों , 

. और मनुष्यों में सर्वाधिक सोम-पान करने बाले हैं ( ८, २* ), और केवल 

ईनके सखा वायु” ही इस दिशा में इनके निकट भा सकते हैं ।” यह इन्द्र का प्रिय 
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२२. इन्द्र १०७ 
पोषक-पेय है ( ८, ४१९ )। 'सोम-पा', 'सोम-पावन्‌ः आदि बहुप्रयुक्त उपाधियाँ - 
इन्हीं की विशिष्टता हैं, अन्यथा केवल कुछ ही बार इन्द्र के साथ सम्बद्ध होने 
की दशा में अभि और बृहस्पति के लिये, तथा एक बार अकेले वायु” के लिये 
प्रयुक्त हुई हैं । ः 

/ कभी-कभी यह कहा गया है कि सोम इन्द्र को महानतम दिव्य कार्ये, जेसे 
पृथ्वी और आकाश को धारण, अथवा पृथ्वी का विस्तारण आदि करने 
की उत्तेजना प्रदान करता है (२, १५९ )। किन्तु यह ( सोम ) विशिष्टवः 
इन्द्र को युद्ध अभियान, जेसे वृत्रासुर का वध करने ( २, १५१-१९९; ६, ४७१-९ ) 
अथवा इत्रुओं पर विजय प्राप्त करने के लिये ( ६, २७; ७, २२२; ८, ८१६ ) 
उत्साहित करता है। इन्द्र के लिये सोम इतना आवश्यक है कि इनकी माता 
ने ही इन्हें यह प्रदान किया था, अथवा अपने जन्म के दिन ही इन्होंने इसका 
पान किया था ( ३, ४८९२ ,३२९०१०; ६, ४०२; ७, ९८ )। वृत्र का वघ 
'करने के लिये इन्होंने सोम की तीन झीलों? का पान किया था ( ५, २९० तु० 
की० ६, १७२१), और यहाँ तक कहा गया है कि एक बार में ही यह इस 
पेय की तीस झीलों का पान कर गये थे ( ८, ६६ ).। एक सम्पूर्ण सुक्त 
( १०, ११९ ) में एक स्वगत संभाषण है जिसमें सोम पान कर लेने के पश्चातु 
अपनी संवेदनाओं का इन्द्र स्वयं वर्णन करते हैं । जिस प्रकार अत्यधिक सोम- 
पान मनुष्यों को भी रुग्ण कर देने वाला कहा गया है, उसी प्रकार इसके 
अत्यधि स्वयं इन्द्र के पीड़ित होने तथा देवों द्वारा सौत्रायणी 
संस्क्रार से उपचारित किये जाने का वर्णन है । इन्द्र मधु-मिश्चित दुग्ध का भी 
पान करते हैं? ( ८, ४°) । 

साथ ही साथ यह बेलों ( वृषभ ) का मांस भी खाते हैं ( १०, २८२): 
कभी एक बैल का ( १०, २७२), कभो बीस ( १०, ८६* ) का, अथवा कभी 
सौ मेंसों का ( ६, १७१३ ८, ६६१० ), अथवा अग्नि द्वारा पकाये गये तीन 
सौ भैंसों का ( ५, २९०) । यज्ञ के समय यह भपूप के उपहार ( ३, ५२० ) 
और साथ ही अन्न ( ३, ३५). ४३९०१, १६९ ) को भी ग्रहण करते हैं। इनके 
अश्चों को भी अन्न खाने वाला माना गया है ( ३, ३५-५२ ) 

अक्सर इन्द्र के जन्म लेने का भी उल्लेख है। दो सम्पूर्ण सूक्त ( ३,४८; 
४, १८ ) इनके जन्म के विषय से सम्बद्ध हैं । एक बार अपनी माता के पार्श्वभाग 
से अप्राकृतिक रूप में जन्म लेने की कामना करने वाले के रूप में इनका उल्लेख 
हैः ( ४, १८२ )। सम्भवतः मेघों के किनारों से विद्युत की चमक के प्रकट 
होने की धारणा से ही यह विचार निष्कृष्ट हुआ प्रतीत होता है । जन्म लेने 
पर यह आकाश को प्रदीप्त कर देते हैं ( ३, ४४) । जन्म लेते ही यह सूयं- 
रूपी चक्र को गतिशील कर देते हैं ( १, १३०१ )। जन्म लेते ही यह एक योडा 
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१०६ चेदिक माइथौलोजी 
बन गये ( ३, ५१०; ५, ३०४; ८, ४५४. ६६१; १०, ११३९ ), और जन्म से 
ही दुर्जेय हैं (१, १०२८; १०, १३३१ )। इनके जन्म लेने पर इढ पर्वत, 
आकाश और पृथिवी भय से प्रकम्पित हो उठते हैं ( १, ६११४) । इनके 
जन्म के समय आकाश और पृथिवी इनके क्रोध से भयभीत होकर काँपने लगे 
(४, १७१ ) और सभी देवता इनसे भयभीत हुये (५, ३०* )१ । इनकी 
माता का भी अक्सर उल्लेख है ( ३, ४८९-3 इत्यादि )१” | एक बार (४, १८१°) 
इनकी माता को गाय (ष्टि) के रूप में व्यक्त किया गया है और यह उसके बड़े 
है। इन्हें एक वृषभ के रूप में गाय की सन्तान ( गाईय ) भी कहा गया 
है (१०, १११९) । «इन्हें एक बार ( १०, १०१९ ) “निष्टिप्री' का पुत्र भी 
कहा गया है जिसे ( निष्टिग्री) सायण “अदिति” का समानार्थी मानते हैं 
( तु० की० ६ ४१ ) । अथर्ववेद ( 3, १०९-१? ) के अनुसार इन्द्र ( और अभि ) 
की माता प्रजापति की पुत्री 'एकाष्टका' है। इन्द्र के भी पिता वही'हैं जो अमि 
के ( ६, ५९१ ) और यह द्यौस्‌ तथा पृथिवी के पुत्र हैं (४ ३५) एक सूक्त 
के एक मंत्र ( ४, १७“) की एक व्याख्या के अनुसार, जिसमें इनके पिता 
का दो बार उल्लेख है, इनके पिता द्यौसू हैं। इन्द्र को अपित सूक्त ( १०, १२०१ ) 
के एक मंत्र से भी इसी के समान निष्कर्ष निकाला जा सकता है, जहाँ यह 
कहा गया है कि “लोकों में जो सर्वोच्च है उसी से इस भयंकर ( देव ) का जन्म 
हुआ” । कुछ अन्य स्थलों से भी ऐसा ही प्रतीत होता है ( तु० को० ६, ३० 
१०, ५४३ सहित ८, ३६; और १, १६४? सहित १०, १३८९) । इनके 
पिता को इनके वस्न का निर्माता कहा गया है ( २, १७९ ), किन्तु अन्यत्र 
सामान्य रूप से इसे ( वज्य ) त्वष्टु द्वारा निर्मित बताया गया है ($ ३८ )। 
इन्द्र ने अपने,पितृगृह में ही सोम पान किया, जहाँ इनकी माता ने इसे इन्हें 
दिया था ( ३, ४८* ) । इन्होंने त्वष्ट्‌” के गृह में सोम पान किया ( ४, १८२ ) । 
इन्द्र ने जन्म लेते ही त्वष्ट को पराजित करके सोम चुरा लिया और पात्रों में 
रख कर उसका पान किया ( ३, ४८“ )। इन्द्र ने अपने पिता को पकड़ कर 
पैरों से कुचल दिया, और उसी मंत्र में इनसे यह पूछा गया है कि इनकी माता 
को किसने विधवा बनाया ( ४, १५१२ )। इन स्थलों से स्पष्टतः यह निष्कर्ष 
निकाला जा सकता है कि सोम प्राप्त करने के लियै इन्द्र अपने जिस पिता का 
वध करते हैं वह त्वष्ट'?१ ( तु० की० १, ८०१४ ) है। एक स्थल (४, ३०१) पर 
इनके विरुद्ध युद्ध करते हुये दिखाये गये देवों की इनके प्रति आक्रामकता सम्भवतः 
इनके द्वारा बलातु सोम प्राप्त करने की चेष्टा से ही सम्बद्ध प्रतीत होती है।** 


इन्द्र को उत्पत्ति के सम्बन्ध में विभिन्न विवरण उपलब्ध हैं। दैत्यों के 
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२२, इन्द्र १०७ 
( ३, ४९१ ), किन्नु यहाँ निश्चित रूप से जन” क्रिया केवल 'निर्मित करने” के 
लाक्षणिक आशय में ही प्रयुक्त हुई है (तु० की० २, १३०; ३,५१०) । इन्द्र, 
. तथा कुछ अन्य देवों को उत्पन्न करनेवाले के रूप में एक बार सोम का उल्लेख 
है। ( ९, ९६०) । पुरुष सूक्त में यह कहा गया है कि इन्द्र और अमि विश्व- 
पुरुष के मुख से निकले ( १०, ९०१२ )। शतपथ ब्राह्मण ( १.१, १, ६१४) के 
अनुसार इन्द्र, और साथ ही साथ अभि, सोम तथा परमेछिन्‌ का प्रजापति से 
सृजन हुआ है। तैत्तिरीय ब्राह्मण ( २, २, १०१ ) यह व्यक्त करता है कि देवों 
में अन्तिम इन्द्र की रचना प्रजापति ने की । 
इन्द्र के यमज भ्राता अमि हैं ( ६, ५९१ ) और पूषषु भी इनके श्राता 
ही हैं (६, ५५० )। इन्द्र के भ्राता के पुत्रों का भी एक बार उल्लेख है 
है ( १०, ५५१ ) किन्तु इनसे किसका तात्पर्यं है यह अनिश्चित है। है 
इन्द्र की पत्नी का अनेक बार उल्लेख है (१,८२“5; ३, ५३४; १०, 
८६११ ) | एक सुक्त में इनकी पत्नी का नाम “इन्द्राणी है, जहाँ इसे इन्द्र से 
वार्तालाप करते हुये व्यक्त किया गया है ( १०, ८६१९ ) । इसके अतिरिक्त. 
कुछ अन्य स्थलों पर भी जहाँ देवियों की गणाना कराई गई है, इसका नाम 
आता है ( १, २२९; २, ३२०; ५,४६८ )। शतपथ ब्राह्मण स्पष्टतः इन्द्राणी 
को इन्द्र की पत्नी बताता है ( १४, २, १“) फिर भी ऐतरेय ब्राह्मण ( ३,२२४ ) 
में इन्द्र की पत्नियों के रूप में 'प्रासहा” और सेना’ का उल्लेख है।'3 इन: 
दोनों को इन्द्राणी के साथ समीकृत किया गया है ( तैत्तिरीय ब्राह्मण २, ४, २१८; 
भेत्रायणी संहिता ३, ८"; ४, १२? ) ४ । पिशल (वेदिशे स्ट्ूडियन २, ५२ ) 
का विचार है कि. ऋग्वेद, और साथ ही साथ वेदिकोत्तर साहित्य में, इन्द्र की 
पत्नी का व्यक्तिवाचक नाम 'शची” है ।*” अथर्बवेद ( ७.३८९ ) एक ऐसी असुर 
सत्री के नाम का उल्लेख करता है जिसने देवों के बीच से इन्द्र को नीचे खींच सिया 
था; और काठक (इण्डिशे स्ट्वडियन ३,४७९) यह व्यक्त करता है कि 'विलिस्तेन्या' 


नामक एक 'दानवी” पर मोहित होकर इन्द्र खियों में स्रीं और पुरुषों में पुरुष . 


का रूप धारण करके असुरों के वीच. रहने के लिये स्वयं चले गये थे । . 
इन्द्र को अनेक अन्य देवताओं के साथ भी सम्बद्ध किया गया है। इनके 
: प्रमुख मित्र और सहायक “मर्ह” हैं, जिनका असंख्य स्थलों पर इन्द्र के युद्ध 
अभियानों में इतकी सहायता करने वालों के रूप में उल्लेख है (§२९)। 
इन देवों ( मस्तों ) से इन्द्र का इतना घनिष्ठ सम्वन्ध है कि 'मरत्वत्‌' उपाधि, 
जो. यद्यपि कभी-कभी कुछ अन्ध देवों के लिये भी प्रयुक्त हुई है, इन्र की ही 
विवेषता है, और इसका तया साथ ही “भश्द्रण' का प्रयोग मात्र ही इन्द्र का 
बोघ कराने के लिये पर्याप्त है. ( ५, ४२% ९, ६५१ ) । “अभि! के साथ इन्द्र 
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को एकं युगल देव के रूप में किसी भी अन्य देव की अपेक्षा कहीं अधिक वार 
. संयुक्त किया गया है ($ ४४ )१६। यह स्वाभाविक भी है, क्योंकि विद्युत भी 
अभि का ही एक रूप है। यह भी कहा गया है कि इन्द्र ने दो पत्थरों के वीच 
से अग्निको उत्पन्न किया ( २, १२२.), अथवा अझि को जल में छिपा हुआ! 
पाया ( १०, ३२६) । इन्द्र को कभी-कभी वरुण और वायु के साथ, ओर 
अपेक्षाकृत कुछ कम बार सोम, बृहस्पति, पूषन्‌, और विष्णु के साथ भी सम्बद्ध किया 
गया है (६ ४४ )। इन देवों में से विष्णु, इन्द्र के विश्वासपात्र मित्र हैं और 
कभी-कभी दैत्यों के साथ युद्ध में इन्द्र की सहायता भी करते हैं ( {६ १७.४४) 
तीन या 'चार स्थलों पर कुछ स्पष्ट रूप से ही इन्द्र को सूर्यं के साथ समीक्रत 
किया गया है।१ प्रथम पुरुष में बोलते हुये (४, २६१ ) इन्द्र यह कहते हैं 
कि “एक समय में हम भनु ' और सूर्य थे।' इन्द्र को एक वार प्रत्यक्ष रूप से 
सूर्य कहा ही गया है ( १०, ८९९ ); और एक दूसरे मंत्र ( म, ८२ ) में सूर्य 
तथा इन्द्र का इस प्रकार आवाहन किया गया है मानो यह दोनों एक ही व्यक्ति 
हों। एक स्थल पर इन्द्र को 'सवितृ” उपाधि से भी विभूषित किया गया है 
(२, ३०१) । शतपथ ब्राह्मण भी एक बार ( १, ६, ४१८) इन्द्र को सूर्यं के 
साथ समीकृत करता है, जहाँ ही वृत्र को चन्द्रमा बताया मया है। | 
` इद्र के बृहद आकार को अनेक स्थलों पर चर्चा की गई है। जब इन्द्र 
ने दोनों असीम लोकों को पकड़ा तो वह दोनों केवल उनकी मुट्ठी में ही आ 
गये ( ३, ३००) । महानता में यह, आकाश, पुथ्वी, और वायु, सभी से बड़े हैं 
(३,४६३) । दोनों लोक केवल इनके अर्ध भाग के ही बराबर हैं ( ६, ३०१; 
१०, ११९०४ )। आकाश और पृथ्वी इनके कटिबन्ध के लिये भी पर्याप्त नहीं 
हैं ( १, १७३६) । यदि पृथ्वी दसगुनी भी और बड़ी होती, तो भी इन्द्र उसके 
बराबर होते ( १, ५२११ ) । यदि इन्द्र के पास एक सौ आकाश और एक सौ 
पृथ्वी होती तो एक सहस्र सूर्य भी उनकी समता नहीं कर सकते, और न दोनों 
लोक ही उनके बराबर होते ( ८, ५९” )। 
इन्द्र की महानता और शक्ति की अत्यन्त उन्मुक्त रूप से प्रशंसा की गई 
है। जन्म ले चुके अथवा जन्म लेनेवालों में से कोई भी इनके समान नहीं है 
(४, १८०) । किसी भी ऐसे व्यक्ति ने, चाहे वह दिव्य हो अथवां पार्थिव, 
न तो जन्म लिया और न जन्म लेगा, जो इनके बराबर हो (७, ३२४ )। 
देवता अथवा मनुष्य, कोई भी, न तो इनके बराबर है और न इनसे अधिक 
( ६, ३०* )। न॑ तो प्राचीन, न इनके बाद के, और न अर्वाचीन :प्राणी ही 
इनके शौर्य की समता कर सकते हैं (५, ४२४ )। न तो देव, न मनुष्य 
भौर न जल ही इनके पराक्रम की सीमा तक पहुँच सके हैं (१, १००** )। 
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इनके समान देवों में भी कोई नहीं; कोई भी जन्म लेनेवाला, भूत अथवा वर्तमान, 
इनकी समता नहीं कर सकता ( १, १६५१ )। यह देवों में भी अतिश्रेष्ठ हैँ 
( ३, ४६१ )। शक्ति और पराक्रम में सभी देव इनसे कम हैं ( ८, ५१० ) | 
प्राचीन देवता भी इनके दिव्य वैभव और राजकीय प्रतिष्टा से अपने को हीन 
मानते थे ( ७, २१° )। सभी देव इनके कृत्यों.और इच्छाओं को विफल कर 
सकने में असमर्थ हैं (२, ३२* )। यहाँ तक कि वरुण और सूयं भी इनके 
आदेशों के अधीनस्थ हैं ( १, १०१३ तु० की० २ ३८१, पृ० २९ )। मित्र, 
अर्यमन्‌ और वरुण के शत्रु को विनष्ट करने के लिये इनका स्तवन किया 
गया है ( १०, ८९“ ), और यह कहा गया है कि युद्ध'द्वारा इन्होंने देवों के 
लिये पर्याप्त स्थान अजित किया ( ७, ९८? ) । केवल इन्द्र ही समस्त संसार के 
सम्राट्‌ हैं ( ३, ४६९) । यह सभी जंगम और जीवित प्राणियों के अधिपति 
हैं (१, १०१० )। यह सभी गतिशील वस्तुओं और मनुष्यों के अधिपति हैं 
( ५, ३०१); यह सभी गतिशील और देखनेवाले प्राणियों के नेत्र हैं ( १०, 
१०२१ ) । यह मानव और दिव्यं जाति के लोगों के नायक हैं ( ३, ३४९) । 
इन्हें अनेक बार एक सार्वभौमिक सम्राट्‌ ( ४, १९ इत्यादि ) तथा अपेक्षाकृत 
और अधिक बार आत्म-निर्भर सर्वसत्ता सम्पन्न राजा ( ३, ४६ इत्यादि; तु० 
की० पृ० ४३ ) कहा गया हैं। यह भी कहा गया है कि एक प्राचीन द्रष्टा 
के रूप में अपने पराक्रम से यह अकेले ( एक ) ही शासन करते हैं ( ८, ६? ) । 
कुछ बार इनके लिये 'अघुर' उपाधि का भी प्रयोग किया गया है ( १, १७४१; 
८, ७९४ ) । अभिव्यक्त शक्ति के भी अनेक चारित्रिक गुणों से इन्द्र को सम्पन्न 
बताया गया है '। 'ञ्ञक्र' का इन्द्र के लिये तो ४० बार, तथा अन्य देवों के सिये 
केवल पाँच बार ही प्रयोग किया गया है । 'शचीवत्‌' ( पराक्रम से युक्त) के 
रूप में इन्द्र का पन्द्रह वार और अन्य देवों का केवल दो बार ही वर्णन है। 
ऋग्वेद में ग्यारह बार आनेवाली 'शचीपति” ( पराक्रम के अधिपति ) उपाधि 
केवल इन्द्र के लिये ही प्रयुक्त हुई है । इसका केवल एक ही अपवाद ( ७, ६७१ ) 
है, जहाँ अपने स्तोताओं को पराक्रमयुक्त ( शचीभिः ) बनाने के लिये 'पराकम 
के अधिपति’ के रूप में अश्विनों का स्तवन किया गया है। इनमें से एक स्थल 
पर ( १०, २४१ ) इन्द्र का पराक्रम के अधिपति' ( शचीपते शचीनामु ) के 
रूप में एक झब्दाधिक्यात्मक सा आवाहन मिलता है। यह उपाधि वेदिकोत्तर 
साहित्य में भी प्रचलित है, जहाँ यह “शची के पति” के रूप में इद्र की द्योतक 
है ( पिल तो ऋग्वेद तक में इंसका यही आशय मानते हैं )। 'शतक्रतु' 
( शतशक्तियों से युक्त ) का बहु प्रयुक्त गुण, जो. ऋग्वेद में लगभग साठ वार 
आता है, केवल दो अपवादों के अतिरिक्तं सर्वथा इन्द्र तक ही सीमित है। 
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अधिकांश दशाओं में इन्द्र के लिये 'सत्पति” (शक्तिशाली अधिपति ) का 
व्यवहार हुआ है । इन्द्र की शक्ति और शौय का विभिन्न अन्य उपाधियों द्वारा 
भी वर्णान किया गया है। यह शक्तिशाली ( तवस्‌ ), क्षिप्र ( नृतु ), विजयी 
( छुर ), बीर ( श्र), असीम शक्तिवाले ( १, ११९. १०२९) और अविजेय 
पराक्रम वाले ( १, ८४) हैं। यह हाथी की .भाँति पराक्रम से युक्त हैं 
और भयंकर सिंह की भाँति आयुधों को घारण करते हैं ( ४, १६१४) यह युवा 
( १, ११४ इत्यादि ), और 'अजर’ हैं, और साथ ही साथ प्राचीन ( पूव्यं ) भी । 


इन्द्र के व्यक्तिगत गुणों और ' चरित्र का निरूपण कर लेने के पश्चातु अब 

` हम उस महान्‌ पुराक्था का अध्ययन करेंगे जो इनकी प्रकृति का आधार है। 
सोम पान से उल्लसित और समान्यतया मरुतों द्वारा रक्षित होकर यह अवर्षण 
के उस प्रमुख दैत्य पर आक्रमण करते हैं जिसे वहुधा अवरोधक त्र" 
($.६८) और अक्सर 'अहि' (सर्प ) (६६४) भी कहा गया है । इनका 
यह युद्ध अत्यन्त भयंकर है। आकाश और पृथ्वी भी उस समय भय से 
प्रकम्पित हो उठते हैं जब कि अपने वत्र से इन्द्र वृत्र पर प्रहार करते हैं. 
( १, ८०%; २, ११९१९; ६, १७९ ); यहाँ तक कि स्वयं वज् के निर्माता 


` त्वष्टू भी इन्द्र के क्रोध से काँपने लगते हैं (१, ५०२४) । इन्द्र अपने वज से 


वृत्र को छिन्न-भिन्न कर देते हैं ( १, ३२०. ६११९; १०, ८९० ) । यह वृत्र की 
पीठ पर वञ्च का प्रहार करते हैं ( १, ३२०.८०* ), उसके मुख का तीक्ष्ण 
शस्रो से वेधन करते है ( १, ५२%* ) और उसके अन्य अंगों को भी विदीणां 
करते हैं ( ३, ३२९; ५, ३२० ) । इन्होंने अपने वज से जल को रोक रखने 
बाले वृत्र को मारा ( ६, २०९ इत्यादि ), अथवा उस दैत्य का वध किया जो 
जल के चारों ओर शयन ( परिशयानम्‌ ) कर रहा था ( ४, १९२) । इन्होंने 
जल पर शयन कर रहे देत्य को पराजित किया (५, ३०६ ) । इन्होंने जल में 
छिपे तथा जल और आकाश को अवरुद्ध करने वाले दैत्य का वध किया 
(२, ११० ), और जल को आवृत्त . कर . रखने वाले वृत्र पर वज् से उसी 
प्रकार प्रहार किया जिस प्रकार एक वृक्ष पर प्रहार किया जाता है (२, १४२) । 
इसीलिये 'अप्सुजित्‌' एकमात्र इन्हीं का गुण कहा गया है। अक्सर वर्तमान 
काल में बु का वघ करते हुये इन्र का वर्णन है, अथवा उसका वध करने के 
लिये इनका आवाहन किया गया है। ऐसा विश्वास प्रतीत होता है कि वृत्र के 
साथ इन्द्र के इस युद्ध की स्थायी रूप से वार-वार आवृत्ति होती है, जो 


व्यक्त करता है। अनेक उषाओ और शरद ऋतुओं में 


अब सी को भहाहित किया ( ४, १९०) अथवा भविष्य में ऐसा ही करने 
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के लिये इन्द्र का आवाहन किया गया है ( ८, ७८* )। इन्द्र पर्वतों को तोड़कर 
जलवाराये प्रवाहित करते हैं अथवा गायों को ले. जाते हैं ( १, ५७%; १०, 
८९४ ); यहाँ तक कि केवल अपने वस्त्र की ध्वनि मात्र से भी यह यही. कार्य 
करते हैं ( ६, २७ )। इन्होंने महान्‌ पर्वत को तोड़ा, उसमें अवस्थित जल- 
धाराओं को प्रवाहित किया, और “दानव” का वध किया; इन्होंने रुकी हुई 
जल-धाराओं और पयोधरों को मुक्त किया ( ५, ३२११ )। इन्होंने 'दानव” का 
वध किया, महान्‌ पर्वत कोः विदीणां किया, कूपों को तोड़ दिया, और रुके हुये 
जल को मुक्त किया ( १, ५७९; ५, ३३' )। यह उन जलघाराओं को मुक्त 
करते हैं जो वन्दी गायों के समान हैं ( १, ६१९ ), अथवा जो रंभती हुई 
गायों की भाँति सागर की ओर बहती हैं ( १, ३२९ )। इन्होंने गायों और, 
सोम को जीता और सप्त-नदों को प्रवाहित किया ( १, ३२२२; २, १२ )। 
यह वन्दी जल को मुक्त करते हैं ( १, ५७९, १०३१ )। इन्होंने' दानव द्वारा 
रोक रक्खी जल-धाराओं को मुक्त किया ( २, ११९ ), जलघाराओं के. प्रवाहित 
होने के लिये अंपने वज्ञ से पथों का निर्माण किया ( २, ११३), बाढ़ के जल 
को समुद्र में बहाया ( २, १९१ ), और [वृत्र द्वारा रोक रखे जल को प्रवाहित 
किया ( ३, २६६; ४, १७१ ) । वृत्र का वध करके इन्होंने बन्द कर दिये गये 
जलाशयों को खोला ( १, ३२'' )। इनका वस्र ९० नदियों के बराबर 
विस्तृतं: है ( १, ८०“ )। वृत्र के साथ युद्ध और जलों को मुक्त करने का 
सन्दर्भ ऋग्वेद में अत्यधिक बार मिलता है। एक सम्पूर्ण सूक्त ( १, ८० ) में 
आद्योपान्त इस पुराकथा के विभिन्न परिवर्त्तनों का उल्लेख है। एक अन्य स्थल 
बुत्र के साथ युद्ध का विवरण प्रस्तुत करता है ( १, ३२ )। यह युद्ध अभियान 
ही इन्द्र के चरित्र की प्रमुख विशेषता है, ऐसा उस . विधि द्वारा स्पष्ट लक्षित 
होता है जिससे उक्त द्वितीय सूक्त के प्रथम दो मंत्रों में कवि इस पुराकथा का 
सारांश व्यक्त करता है: 'हम इन्द्र के उन वीरतापूर्वक इत्यों क्रा उल्लेख क्रेग 
जिन्हें इसं बज्र धारण करने वाले योद्धा ने सर्व प्रथम किये : /इन्होंने पर्वत पर 
शयन कर रहे दैत्य का वध किया, जलों को मुक्त किया, और पवंतों का 
उदर भेदन किया ।' स्थिर 'प्रकार के लाक्षणिक शब्दों, जेसे 'वज्ञ”, पर्वत", 
'जलों अथवा नदियो', द्वारा प्राकृतिक घटनाओं का प्रायः सदेव संकेत मिलता 
है, जब कि 'विद्युत', “आकाशीय गर्जन”, 'वर्षा” ( शष्ट”, वर्षा, अथवा 'वृस्‌' 
क्रिया ) का कदाचित ही प्रत्यक्ष रूप से नामकरण किया गया है ( १, ५२०६:१४ 
इत्यादि )।** प्रवाहित कराई गई नदियाँ अवसर निःसन्देह पाथिव ही हैं 
( बर्गेन : ल० रि० बे० .२, १८४ ), किन्तु इस पर भी सन्देह नहीं किया जा 
सकता कि ऋत़्दद में जल और नदियों की अक्सर दिव्य अथवा अन्तरिक्षीय 
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होने की कल्पना की गई है ( १, १०० २, २०८.२२* तु० की० बर्गेन : ल० 
रि० वे० २, १८७) | वृत्र की पुराकथा को अन्य देवों के लिये व्यवहुत 
शब्दावली से एक भिन्न रूप में ही व्यक्त करने की इच्छा के अतिरिक्त भी, 
इन्द्र द्वारा जल के वृहत आगारों की मुक्ति (तु० की० 'अणांस', बाढ़ ), वर्षा 
की अपेक्षा नदियों” जैसे शब्दों के प्रयोग को अधिक प्रोत्साहित करती है। 
इन्द्र द्वारा मुक्त की गई गायों का अधिकांश दशाओं में जल से ही आशय हो 
सकता है, क्योंकि हम देख चुके हैं कि अक्सर रेंभती हुई गायों की जल से ही 
तुलना की गई है । इस प्रकार यह कहा गया है कि इन्द्र ने जब देत्य का वध 
कर दिया तो उस समय उन्होंने मनुष्यों के लिये गायों को प्रात किया ( ५, २९१ 
` हु० की० १, ५२“ ) । एक सन्दर्भ यह दिखाता हुआ प्रतीत होता है कि जहाँ 
इस बात का वर्णान है कि अपने वज्र की सहायता से इन्द्र ने अन्धकार से . 
प्रकाश और गायों को निकाला, तो वहाँ इससे जल का ही आशय है ( १, 
३३१” ) । किन्तु अनेक अन्य दशाओं में गायों की धारणा इन्द्र द्वारा प्रकाश पर 
बिजय से सम्बद्ध हो सकती है, क्योंकि रात्रि को कालिमा से प्रकट होती हुई 
उषा की अरुणिम ररिमियों की अपनी गोशालाओं से बाहर आती हुई गायों से 
तुलना की गई है । पुनः, यद्यपि ऋग्वेदः” में अपने अभिधामूलक नाम ( “अश्र” 
इत्यादि ) सहित मेघों का बहुत महत्त्वपूर्ण स्थान नहीं है, तथापि इसे कदाचित्‌ 
अस्वीकृत नहीं किया जा सकता कि जल से युक्त होने के रूप में यह गायों 
( गो०. ६ ६१ ), और साय ही साथ 'ऊधर”, 'उत्स', 'कवन्ध', 'कोश' तथा 
अन्य नामों के अन्तरगत पुराकथाशासत्रीय आशय में कहीं अधिक महत्त्वपूणा 
स्थान रखते हैं। इसी प्रकार उस समय भी सम्भवतः वर्षा के मेघों का ही 
आशय है जब यह कहा गया है कि इन्द्र के जन्म के समय गायों ने गर्जन किया 
( ८, ५९7 )। 
फिर भी यह (मेघ) इन्द्र की पुरा कथा में अधिकतर पर्वत”, "गिरि 
(१० १८ ) के ही रूप में आते हैं । यह पर्व॑त ही हैं जिन पर देत्यगण' रहते हैं 
( १, ३२९; २, १२११ ), अथवा जहाँ से इन्द्र इन्हें नीचे गिराते हैं (१, १३०%; 
४, ३०१४; ६, २६° )। इन पव॑तों पर से ही इन्द्र अपने सुलक्षित बाण 
छोड़ते हैं ( ८, ६६९ ) । . इन्होंने गायों को मुक्त करने के लिये पब॑तों में विस्तृत 
दरार बनाई ( ८, ४५२० ); अथवा मेघ एक चट्टान ( अद्रि ) है जो गायों को 
आवृत्त करता है. और जिसे इन्द्र अपने स्थान से हटाते हैं ( ६, १७०) । इन्द्र 
ने चट्टानों को शिथिल किया और गायों को सुग्राह्म बनाया ( १०, ११२“ ) । 
इन्होंने उन गायों को मुक्त किया जो पत्थरों के ब्रीच दृढ रूप से अवस्थित थीं 
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के समय लक्षित होने वाले स्थिर वर्षा रहित मेघों को व्यक्त करते प्रतीत होते 


हैं, जब कि मेघ-गाये गर्जेन करती हुयी वर्षा के गतिशील मेघ हो सकते हैं (०) । 
ओल्डेनवर्ग ( औ० वे० १४० और वाद ) का विचार है कि ऋग्वेद के कवियों 
की दृष्टि से वृत्र-पुरा कथा में पर्वत और नदियाँ पार्थिव ही हैं; यद्यपि आप 
यह स्वीकार करते हैं कि मुलतः यह सभी अन्तरिक्षीय थे और बाद के समय 
में भी इन्हें ऐसा हो समझा गया है। 

झंझावात की पुराकथात्मक कल्पना में मेघ बहुधा अन्तरिक्षीय दैत्यों के गढ़ 
( पुरः )** भी बन गये हैं । इनकी संख्या नब्बे, निन्यानवे, अथवा एक सौ बताई 
गई है। ( २, १४९. १९९; ८, १७१.८७९ )। यह गढ़ गतिशील ( ८, १४ ), 
शारदीय ( १,.१३००.१३१४.१७४१; ६, २०१” ), घातु निमित ( २, २०९), 
अथवा पाषाणा-निमित ( ४, ३०० )४ हैं। इन्द्र इन्हें विदीणा करते हैं। ˆ 
( १, ५१* इत्यादि ), और इसी लिए इनके लिये प्रयुक्त 'पुभिद”ः उपाधि इन्हीं 
की विशेषता है। एक मन्त्र ( १०, १११९ ) में इन्द्र को एक साथ ही. गढ़ों को 
छिन्न भिन्न करने वाला और जल का प्रेमी दोनों ही कहा गया है। अन्यत्र इस 
पुराकथा फे विभिन्न गुणों का एक साथ उल्लेख है: ` इन्होने वृत्त का वत्र किया, 
दुर्गों को तोड़ा, नदियों के लिये पथों का निर्माण किया, पर्वतों का भेदन किया 
और अपने मित्रों को गाये प्रदान कीं ( १०, ८५९०) । 

वृत्र-पुराकथा के मह्त्व के कारण ही इन्द्र की प्रमुख और विशिष्ट उपाधि 
“वृत्रहन्‌” है । ऋग्वेद में यह इनके लिये प्रायः ७० बार प्रयुक्त हुई है। एक 
मात्र अन्य देव, जिन्हें भी कभी कभी इससे विभूषित किया गया है वह अगि हैं; 
किन्तु इसका कारण अभि का अक्सर इन्द्र के साथ एक युगल देवता के रूप में 
सम्बद्ध होना ही है । इस उपाधि का एकाध बार सोम के लिंये प्रयोग भी गौण 
ही है (६ ३७ ) २ । यद्यपि कभी कभी यह स्पष्ट रूप से कहा गया है .कि इन्द्र 
ने वृत्र का वध अकेले अपने पराक्रम से ही किया ( १, १६५८; ७; २१६; १०, 
१३८९ ), तथापि अक्सर अन्य देवों को भी इस संघर्ष में इन्द्र के साथ-सम्बद्ध 
किया गया है । ऐसा कहा गया है कि सामान्य रूप से देवों ने इन्द्र को युद्ध के 
लिये ( १, ५५२; ६, १७९ ) अथवा वृत्र का वघ करने के लिये रथारूढ़ किया 
( ८, १२२ ) । यह भी कहा गया है कि वृत्र पर आक्रमण करने के सिये देवों 
ने इन्द्र का बल-वर्धन ( १०, ११३८ ), अथवा इन्द्र में पराक्रम तथा शौय 
उत्पन्न किया ( १, ५०१०; ६, २०२; १०, ४८२.१२०१ ), अथवा इन्द्र के हाथ 
में बज्र दिया ( २, २०“ ) । किन्तु सर्वाधिक वार इन्हें मरुतों के साथ अथवा 
मरुतो द्वारा प्रोत्साहित बताया गया है (३, ३२९; १०, ७३१२ इत्यादि, $ २९) 
जब वृत्र के भय से भयभीत होकर अन्य देवता भाग गये ( ८, ८५४ तु० की० 
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४, १८११; ऐतरेय ब्राह्मण ३, २०) तव भी मरुद्दण इन्द्र के साथ खड़े रहे । 
किन्तु एक स्थल पर यह भी कहा गया है कि स्वयं भरुतों ने इन्द्र का साथ छोड़ 
दिया था ( ८, ७? ) | वृत्र के साथ युद्ध करने में अवसर अग्नि, सोम और 
विष्णु को भी इन्द्र के साथ संयुक्त किया गया है। यहाँ तक कि कभी कभी पृथ्वी 
के पुरोहित-गण भी इन्द्र के युद्ध में अपने को इन्द्र के साथ सम्बद्ध करते हैं 
( ५, ३०९; ८, ५१%; १०, ४४९ ) । यह कहा गया है कि स्तोता ( जरिता ) 
ने इन्द्र के हाय में वचत्र दिया ( १, ६३२ ), और यज्ञ के सम्बन्ध में यह कथन 
है कि दैत्य का वब करने में इसने वञ्र की सहायता की थी ( ३, ३२१९ )। 
सूक्तं, प्रार्थनाओं और स्तुतिओं, तथा साथ ही साथ सोम को भी अकसर इन्द्र की 
बल-बृद्धि ( ५ / वृध्‌ ) करने वाला कहा गया है । `ˆ 
वृत्र के अतिरिक्त इन्द्र अनेक अन्य छोटे देत्यों से भी युद्ध करते हैं ($ ६९ ) 
इनमें से एक, 'उरण”, जिसका एक बार उल्लेख है ( २, १४० ), के सम्बन्ध में 
यह कहा गया है क्रि उसक्रे ९९ हाथ हैं, जब कि एक अन्य, विश्वरूप, को तीन 
सर और छ; नेत्रोंवाला बताया गया है ( १०, ९९६ ) । इन दैत्यों का इन्द्र सदेव 
वज्र से ही वघ नहीं करते । इस प्रकार यह इनमें से एक अबुंद नामक देत्य को 
पेरों से कुचलते अथवा हिम से वेधन करते हैं ( १, ५१४; ८, ३२:४ )। कभी 
कभी सामान्य रूप से सभी देत्यों का विनाश करने वाले के रूप में इन्द्र का 
वर्णन है। इस प्रकार, यह कहा गया है कि इन्द्र अपने रथ के पहियों से असुरों को 
पराभूत करते हैं ( ८, 5५० ) । यह राक्षसों को अपने वज्न से उसी प्रकार समाप्त 
कर देते हैं जिस प्रकार सुखे वन को अभि ( ६, १८?” ), और दुरात्माओं (द्रुहः ) 
पर विजय प्राप्त करते हैं ( ४, २३०-२८९ ) । 
जलों के विमोचन से ही प्रकाश, सूर्य और उषा पर विजय को भी सम्बद्ध 
किया गया है । इन्द्र ने प्रकाश और दिव्य जल को विजित किया ( ३, ३४८ ) | 
वुत्र का वध करने और प्रकाश को जीतने के लिये इन्द्र का आवाहन किया गया 
है( ८, ७८९ )। जब इन्द्र अपने धातुवत वज्र से वृत्र का वघ और मनुष्यों के 
लिये जल को मुक्त कर चुके, तो उन्होंने सूयं को आकाश में हृश्यरूप से अवस्थित 
किया ( १, ५१.५२० ) । देत्यों का वघ करने वाले इन्द्र ते जल-धाराओं को 
समुद्र में प्रवाहित किया, सूर्ये को उत्पन्न किया और गायों को खोजा (२, १९१) । 
देत्यों का वघ करने के पश्चात्‌ इन्होंने सुये और जल को प्रात किया (३, ३४०१) । 
जब इन्द्र देत्यो के प्रधान का वध और पर्वतों से जल को मुक्त कर चुके तब 
५ उन्होंने सुयं, आकाश और उषा को उत्पन्न किया ( १, ३२५ ६, ३०” )। 
जब इन्द्र ने देत्य को हवा में उठाकर फेंक दिया तो सूर्य प्रकाशित होने लगा 
, (५, ३९ ) । यद्यपि बहुधा सूर्यं इस संघर्ष में प्राप्त पुरस्कार ही है, तथापि यह 
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इन्द्र के आयुध के रूप में भी आता है, क्योंकि देत्यों को इन्द्र सुर्यं की त्त रश्मियों 
से भस्म करते हैं ( 5, १२१ )। वृत्र के साथ युद्ध के सन्दर्भ के विना ही, इन्द्र 
के सम्बन्ध में यह कहा गया है कि इन्होंने प्रकाश ( ३, ३४१; ८, १५०; १०, 
४३ ) को अन्धकार में पाया ( १, १०८९; ४, १६* ) | इन्द्र ही सूर्यं को उत्पन्न 
करने वाले हैं ( ३, ४९९ )। इन्होंने उज्ज्वल प्रकाश रूपी सूर्य को आकाश में 
` अवस्थित किया ( ८, १२२ ) । इन्होंने सूर्य को प्रकाशित किया (८, ३.८७१) 
और उसे आकाश में आरोहण करने के लिये. प्रेरित किया ( १, ७३ ) इन्होंने 
सूर्ये को प्राप्त किया ( १, १००९१८; ३, ३४१ ) अथवा उस अन्धकार से सूर्य 
को खोजा, जो उसका ( सूयं का ) आवास है ( ३, ३९*) और उसके लिये एक 
पथ का निर्माण किया ( १०, १११३ )। नी 


इन्द्र ही सूर्य, तथा साथ ही साथ, उषा को उत्पन्न करते हैं ( २, १२०.२१४; १ 
३, ३१११; ३२८.४९* )। इन्होंने ही उषाओ और सूर्य को प्रकाशित किया 
( ३, ४४९ ) । इन्होंने उषा और सुर्य से अन्धकार को खोला ( १, ६२” ) । यह 

सूर्य सहित उषा को चुराते हैं ( २, २०० ) । सूर्यं और उषा के साथ ( १, ६२०; | 

२, १२; ६, १७१ ) अथवा केवल सुर्यं के साथ ( १, ७); २, १९२; ३, ३४; 

६, १७३.३२२; १०, १३८१ ) जिन गायों के इन्द्र द्वारा प्राप्त होने, मुक्त होने 

अथवा विजित होने का उल्लेख है, वह सम्भवतः जल” अथवा वर्षा-मेघों को 
उतना व्यक्त नहीं करतीं जितना प्रातःकालीन रह्मियों ($ ६१ ) अथवा बर्गेन 
( बर्गेन : ल० रि० वे० १, २४५ ) तथा अन्य के अनुसार उषा के अरुणिम 

मेघों को । सम्भवतः अरुरिगम जलमय ( अध्या ) गायों से जल का (९, १०८०), 
किन्तु इसके बाद के ही स्थल पर प्रातःकालीन रहिमयों अथवा मेघों का अर्थ 
है । जब इन्द्र गायों के अधिपति बन गये तब इन्हें देख कर ' उषायें इनसे मिलने 
आई:( ३, ३१* ) । जब इन्होने वृत्र को पराभूत कर दिया तब रात्रि की गायों 
"( धेनाः ) को प्रकट किया ( ३, ३४) तु० की० बर्गेन : ल० रि० वे० २, 
२०० ) । कुछ स्थलों पर उषा को ऐसी व्याहृतियों द्वारा व्यक्त किया गया है 

“ जौ गायों की विजय का स्मरण कराती हैं । इस प्रकार, “उषा अन्धकार को 
उसी प्रकार खोलती है जिस प्रकार गायें अपनी गोशालाओं को” ( १, ९२९ )। 
उषा इढ चट्टानों का द्वार खोजती है ( ७, ७९४) । गार्ये उषा की ओर मुँह 
करके रंमती हैं ( ७, ७५० ) । अङ्गिरसो ने ऊंचाइयों पर उषस्‌ के गोस्थानों 
को प्रकट किया ( ६, ६५“ )। जिन स्थलों में जल के विजय को प्रख्याति है, 
उन्हीं में कभी-कभी उषा को सूयं के साथ ही साथ उत्पन्न हुआ कहा गया है 
( १, ३२१४४; ६, ३०१; १०, १३८२ )। इस प्रकार भंझाव्ात के अन्धकार 
के पश्चात्‌ सूर्ये की पुनरुत्पत्ति, तथा उषा के समय रात्रि के अन्धकार पे सूर्य की 


(७-0, Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 


प्राप्ति की घारणाओं के बीच कुछ व्यतिक्रम दिखाई पड़ता है । इन्द्र-पुराकथा में यह 
बाद का विचार सम्भवतः केवल प्रथम का विस्तारण मात्र ही प्रतीत होता है । 

झंझावात में इन्द्र के कृत्यों को कभी-कभी अपेक्षाकृत अधिक प्रत्यक्ष रूप से 
व्यक्त किया गया है । इस प्रकार यह कहा गया है कि इन्होंने आकाशीय विद्युतु 

` का सृजन किया ( २, १३°) और जल के नीचे गिरने की क्रिया का निर्देशन 

किया ( २, १७? )। 

वृत्र के साथ युद्ध, और गायों तथा सूर्यं के विजय के साथ ही सोम को भी 
सम्बद्ध किया गया है। जब इन्द्र ने अन्तरिक्ष से दैत्य को भगाया तब अभि, 
सूये और सोम रूपी इन्द्र का रस प्रकाशित हुआ ( ८, ३१० )। दैत्य पर अपनी 
विजय के पश्चातु इन्होंने सोम को अपने पेय के रूप में चुना ( ३, ३६८) । देत्यों 

` पर विजय प्राप्त कर लेने के पश्चात्‌ सोम इनकी सम्पत्ति बन गया (७, ९८० ); 

और यह सोमरस के राजा बन गये ( ६, २०? ) । इन्द्र ने पत्थर से दबाये गये 
रस को प्रकट किया और गायों को बाहर निकाल दिया (३, ४४“) । इन्होंने सोम 
को भी उसी समय विजित किया जब गायों को ( १, ३२९ )। इन्होंने इस गुप्त 
पेय को आकाश में प्राप्त किया ( ६, ४४२३ ) । इन्होंने मधु को अरुरिम गायों 
( उत्तियायाम्‌ : ३, ३९९ ) में संचित पाया । अप्रसूता गाय पके हुए दूध के साथ 
चरती है, और अरुणिम गायों में समस्त मधुरता संचित है जिसे इन्द्र ने आनन्द 
के हेतु वहाँ रक्खा है ( ३, ३०१९ । इन्द्र प्रे हुए दुध को ऐसी गायों में 
स्थित करते हैं ( ८, ३२४? ), जो अप्रसुता ( ८, ७८°), काली अथवा लाल 
हैं ( १, ६२१ ), और जिनके लिये यह द्वारों को खोलते हैं ( ६, १७९ ) । इन 
स्थलों पर प्रमुखतः वर्षा-मेघों का एक पुराकथाशासत्रीय सन्दर्भ निहित प्रतीत 
होता है, क्योंकि अधिकांश स्थलों के प्रसंग इन्द्र के महान्‌ दिव्य कृत्यों का ही 
वरान करते हैं । 

यह कहा गया है कि इन्द्र ने कम्पित होने वाले पर्वतों तथा भूमियों को 
स्थिर किया ( २, १२२; १०, ४४८ )। एक बाद के ग्रन्थ में यह कहा गया , 
है कि इन्द्र ने उन पतों के पंखों को काट दिया जो पहले जहाँ कहीं चाहते ये 
उतर जाते थे और इस प्रकार पृथ्वी को अस्थिर बना रक्खा था । “यही पंख 
गर्जन करने वाले मेघ बन गये (मैत्रायणी संहिता १, १०१२) । वैदिकोत्तर साहित्य 
में यह एक प्रिय पुराकथा है । पिशल ( वाजसनेयि संहिता १, १७४ ) ऋग्वेद के 
मंत्र ( ४, ५४” ) में इसका आरम्भ ढूँढ़ते हैं। आकाश के उज्ज्वल क्षेत्रों को भी 
इन्द्र ने ही हढ़ किया ( ८, १४९ ) | इन्होंने पृथ्वी को धारणा किया और आकाश 
को उठाया ( २, १७० इत्यादि ) । यह आकाश और पृथ्वी को उसी प्रकार 
अलग-अलग उठा रखते हैं. जिस प्रकार घुरे द्वारा दोनों पहिये अलग-अलग रहते 
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हैं १०, ८१९ )। इन्होंने पृथ्वी और आकाश को उसी प्रकार फेलाया 
( ८, ३९ ) जिस प्रकार एक चमे फेलाया जाता है (८५, ६ )। यह आकाश 
और पृथ्वी को उत्पन्न करने वाले हैं (८, ३६४ तु० की० ६, ४७९ )। इन्होंने 
अपने महान गुप्त नाम द्वारा, जो कुछ है और जो होगा, उन सबको उत्पन्न किया 
( १०, ५५१ ) और अस्तित्वहीन को एक क्षण में अस्तित्वयुक्त कर दिया 
( ६, २४० ) । आकाश और पृथ्वी के पृथक्करण तथा धारुण करने को कभी- 
कभी उस दैत्य ( ५, २९” ) पर इन्द्र की विजय का परिणाम माना गया है 
. जिसने इन दोनों (आकाश और पृथ्वी) को एक साथ रख छोड़ा था 
(८, ६१०) | वृत्र से युद्ध के लिये जब इनका जन्म हुआश्तब इन्होंने ( इन्द्र ने ) 
पृथ्वी को विस्तारित तथा आकाश को हृढ़ किया ( ८, ७८? )। दैत्य का वघ, 
करने वाले इन्द्र ने जब जल धाराओं के लिये पथों को खोला तब पृथ्वी को 
आकाश से इष्य बनाया ( २, १३* ) इसी प्रकार यह भी कहा गया है कि इन्होंने 
उस आकाश और पृथ्वी को प्राप्त किया जो छिपे थे ( ८, ८५४), अथवा 
प्रकाश और जल के साथ-साथ' इन दोनों को भी जीता ( ३, ३४८ )। दृष्टि 
क्षेत्र को विस्तृत, और प्रत्यक्षतः अन्धकार द्वारा एक साथ दबे हुए प्रतीत होने 
वाले आकाश तथा पृथ्वी को पृथक्‌ करते प्रतीत होने के रूप में प्रकाश का 
प्रभाव ही सम्भवतः इस प्रकार की धारणाओं के विकास का प्रारम्भिक विन्दु 
हो सकता है 


वत्र धारण करने वाले इन्द्र का, जो युद्ध में सभी अन्तरिक्षीय दैत्यों को ` 
विनष्ट करते हैं, योद्धाओं द्वारा नित्य ही आवाहन किया जाता है ( ४, २४३ 
इत्यादि ) । अपने पार्थिव शत्रुओं के साथ संघर्ष करते समय आयो ने अपनी 
सहायता के लिये युद्ध के महान्‌ देवता के रूप में इन्द्र का किसी भी अन्य देवता 
को अपेक्षा कहीं अधिक बार आवाहन किया है। यह आरयों के वर्ण की 
रक्षा करते हैं और काली त्वचा को अधीनस्थ करते हैं (३, २४९; १, १३०९)। 
इन्होंने ५०,००० काली जाति के लोगों को भगाया और उनके गढों को विनष्ट 
किया ( ४, १६१? ) । इन्होंने दस्युओं को आयो के अधीनस्थ किया ( ६, १८३) 
और आयो को भूमि प्रदान किया ( ४, २६२ ) । यह सप्त-नदों के देश में दस्युओं 
के अस्रो को आयों पर प्रहार करने से विफल करते हैं ( ८, २४९°) । आयौं 
के रक्षकों के रूप में अन्य देवों का केवल कभी-कभी ही उल्लेख है, जेसे अध्चितों 
का ( १, ११७२१ ), अभि का ( 5, ९२१ ), तथा सामान्य रूप से देव मात्र का ` 
( ६, १२२ ) ] 

अधिक सामान्य रूप से इन्द्र को एक सहानुभूतिपूणा सहायक ( १, ८४१९ 
८, ५५१३, ६९ } अपने स्तोताओं का मुक्तिदाता और समर्थक ( ८, ८५° ) 
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उनकी शक्ति ( ७, ३१० ) और सुरक्षा की प्राचीर ( ८, ६९० ), आदि के रूप 
में व्यक्त किया गया है। इन्द्र के मित्र का न कभी वघ हो सकता है और न वह 
कभी विजित ही हो सकता है (१०, १५२१) । बहुधा इन्द्र को उनके स्तोताओं'° 
का मित्र कहा गया है; और कभी एक भ्राता ( ३, ५३”), एक पिता ( ४, 
१७०; १०, ४८१ ), अथवा एकस्थ माता और पिता ( ८, ८७११ ) तक कहा 
गया है। प्राचीन काल में भी यह पितरों के मित्र थे ( ६, २१८ तु० की० ७, 
३३"), और इनके लिये एक बार ( १, १०११ ) प्रयुक्त 'कौशिक' उपाधि यह 
व्यक्त करती है कि इन्होंने विशेषतः कौशिको“ के परिवार की सहायता की थी । 
इन्द्र उस व्यक्ति से मित्रता करने की इच्छा नहीं रखते जो इनकी स्तुति नहीं 

` करता ( १०, ४२४ ) । किन्तु यह पवित्र व्यक्तियों को धन-धान्य से समृद्ध करते 
हैं २, १९.२२; ७, २७२ ); और “इसलिये भी इनकी स्तुति की गई है कि 
अन्य स्तोताओं द्वारा इनका ध्यान दूसरी ओर न चला जाय (२, १८२ इत्यादि)'*। 
समी व्यक्ति इनके उपकारों से लाभान्वित होते हैं ( ८, ५४० )। इनके दोनों 
हाथ धन से परिपूर्णा हैं (७, ३७? । यह धन-सम्पत्ति से भरे हुये एक कोशागार 
हैं ( १०, ४२१ ) | यह अपने स्तोताओं पर समृद्धि की उसी प्रकार वर्षा कर 
सकते हैं जिस प्रकार कोई व्यक्ति अंकुशाकार बाँस रे हिला कर वृक्ष के पके फलों 
को नीचे गिराता है ( ३, ४५९ ) । देव और मनुष्य, और न भयंकर वृषभ ही 
इन्हें प्रदान करने की इच्छा से किसी प्रकार रोक सकते हैं ( ८, ७०२ )। यह 
समृद्धि के सागर हैं ( १, ४११ ) और समृद्धि के सभी पथ इनकी ओर उसी प्रकार 
अग्रसर होते हैं जिस प्रकार नदियाँ समुद्र की ओर ( ६, १९० ) । एक सम्पूर्ण 
सूक्त विशिष्ट रूप से उन सभी समृद्धियों की ही चर्चा करता है जो इन्द्र प्रदान कर 
सकते हैं ( १०, ४७ )। अन्य देवों की भाँति ही इन्द्र से भी बहुवा गाय तथा 
अच्च प्रदान करने की स्तुति की गई है (-१, १६९ १०१४ इत्यादि ), और प्रमुखतः 
इन्हें ही “गोपति” उपाधि से विभूषित किया गया है। इनके युद्धों को अक्सर 
'गविष्टि' ( शब्दार्थं : 'मायों की इच्छा” ) कहा गया है ( ८, २४० इत्यादि ), 
और इनके द्वारा प्रदत्त उपहारों को विजय का परिणाम माना गया है ( ४, 
१७१) इत्यादि : तु० की० बर्गेन : ल० रि० वे० २, १७८ ) । इन्द्र, पत्नियाँ 
(४, १७४ ) और लड़के ( पुरुष सन्ताने ) भी प्रदान करते हैं (१, ५३० 
इत्यादि ) । उदारता को इनके चरित्र की इतनी अधिक विशिष्टता माना गया है 
कि 'मधवन्‌” होने का बहु्रयुक्त गुण ऋग्वेद में केवल इनके लिये ही प्रयुक्त हुआ 
है ( तु० की० पृ० ९१ ) और वेदिकोत्तर साहित्य में भी यह एक मात्र इन्हीं की 
उपाधि है। 'वसुपति” ( धन के अधिपति ) उपाधि भी प्रमुखत : इन्द्र के लिये 
हो व्यवहृत हुई है। 
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यद्यपि इन्द्र सम्बन्धी प्रमुख पुराकथा वृत्र के साथ इनका युद्ध ही है, तथापि 
वीरोचित कार्यं करने वाले के रूप में इनके साथ अनेक अन्य कथाय भी संयुक्त 
हो गई हैं कुछ स्थल उषस्‌ के साथ इन्द्र के संघर्ष रत होने का वरान करते हैं। 
इन्होंने उषा के 'अनस्‌’ को मार गिराया ( १०, ७३९ )। इन्होंने अपने वज्र से 
उषस्‌ के 'अनस्‌' को विदीणं कर उसके द्रुतगामी अश्वियों की गति को मन्द कर 
दिया ( २, १५६ )। इन्द्र के वज्त्र से भयभीत हो कर उषस्‌ ने अपने अनस्‌” का 
परित्याग कर दिया ( १०, १३८ ) । इन्द्र ने आकाश की पुत्री उषस्‌ को कुचला 
और उस पर प्रहार करने का पुरुषोचित वीरता पूर्ण कार्य किया जिससे उसका 
रथ ( अनस्‌ ) छिन्न-भिन्न हो कर विपाश नदी में गिरशपड़ा और स्वयं उषस्‌ 
भयभीत हो कर भाग गई ( ४, ३०८११ )। किसी भंझावात द्वारा उषा के - 
अवरुद्ध हो जाने को ही सामान्यतया इस पुराकया का आधार माना गया है। 
इस प्रकार की व्याख्या के विपरीत, वर्गेन यह व्यक्त करते हैं कि आकाश को 
अबरुद्ध करने वाला इन्द्र नहीं वरन्‌ एक दैत्य है, और इन्द्र के विशिष्ट असन वज्ञ' 
के व्यवहार को केवल वृत्र-युद्ध तक ही सीमित नहीं मानना चाहिये। आप यह 
` निष्कर्षं निकालते हैं कि देर करती हुई उषा को वशीभूत करते हुये सूर्योदय 
( तु० की० २, १५९; ५, ७९१ ) को ही यहाँ सूर्य को प्रकट करने वाले के रूप में 
इन्द्र की विजय मानी गयी है।?” 

एक रथ को खींचने वाले दुतगामी अश्च 'एतश”, तथा अपने पीत-अश्चों द्वारा 
खीचे जाने वाले सूर्य के बीच एक दौड़ से सम्बन्धित अस्पष्ट-सी पुराकथा में 
सूयं के साथ भी इन्द्र का संघं होता है। इस दौड़ में आगे निकल गये सूर्ये को 
इन्द्र रोकते हैं सूर्यं के रथ का एक पहिया नष्ट हो जाता है, और,किसी नः किसी 
प्रकार से इन्द्र को ही इस पहिये का नष्ट करने वाला माना गया प्रतीत होता है 
(६ ६०-घ ) । सम्भवतः इसी पुरा कथा से सम्वद्ध यह उक्ति भी है कि इन्द्र ने 
सूर्य के हरे अश्वों को रोकां ( १०, ९२०) । सोम के बलात्कार से सम्बन्धित 
पुराकथा के साथ भी इन्द्र को सम्बद्ध किया गया है (क्योंकि अमरत्व प्रदान 
करने वाले इस पेय को उत्क्रोश पक्षी इन्हीं के पास लाता है ($ ३७ )। एक 
अन्य पुराकथा, जिसका बहुत उल्लेख नहीं मिलता और जिसका विवरण केवल - 
एक ही सुक्त ( १०, १०८ ) में मिलता है, पणियों ( $ ६७ ) की गायों के इन्द्र 
द्वारा बन्दी बनाये जाने से सम्बद्ध है। इन देत्यों के पास, जो यहाँ उन कृपण 
लोगों के पौराणिक प्रतिनिधि प्रतीत होते हैं जो पवित्र हविदाताओं की गायों को 
रोक रखते हैं, गायों के ऐसे समूह हैं जिन्हें यह "रसा' नामक एक पौराणिक 
. नदी के उस पार बहुत दूर स्थित कन्दरा में छिपा रखते हैं। इन्द्र का दूत 'सरमा' 
उन गायों का पता लगा लेता है और इन्द्र के नाम पर ही उन्हें मांगता है, किन्तु . 
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'परिए' लोग उसे धेर लेते हुँ । एक अन्य स्थल ( ६, ३९२ ) पर यह कहा गया है 
कि पवेतो में छिपी हुई गायों को प्राप्त करने की इच्छा रखने वाले इन्द्र ने 'वल” 
का भेदन और “परियों? को पराभूत. किया । अन्यत्र 'पणियों' के सन्दर्भ के निना 
ही यह कहा गया है कि 'वल' देत्य ने गायों को बन्दी बना रक्खा था और इन्द्र 
ने उन गायों को मुक्त किया ( २, १२३; ३, ३०१° )। अनेक स्थलों पर 'वल' 
का भेदन करने, उसके गढ़ों को विध्वस्त करने, और गायों को मुक्त करने में 
अङ्गिरसों को भी इन्द्र के साथ सम्बद्ध किया गया है ( § ५४ ) । 

विजय के उल्लेख में अक्सर 'दासों' अथवा 'दस्युओं' पर इन्द्र के विजय 
के खण्डराः सन्दर्भ भो , मिलते हैं। यह लोग प्रमुखतः मानव गत्रु हैं जिनकी 
त्वचा का रंग काला है ( १, १३०“ तु० को० २ २०७), जो नासिकाविहीन 
हैं ( ५, २९१” ), जो गुण-रहित हैं तथा यज्ञादि नहीं करते । यद्यपि अलग-अलग 
'दासों' पर इन्द्र की विजय के वर्णनों में निःसन्दैह पर्याप्त मात्रा में पुराकथा- 
शास्रीय तत्व सम्मिलित हैं, तथापि इन पुराकथाओं का आधार सर्वथा पार्थिव 
और मानवीय प्रतीत होता है । क्योंकि जहाँ वृत्र का वध मानव मात्र के कल्याण 
के लिये किया गया है, वहीं अलग-अलग उन मनुष्यों का भो उल्लेख है जिनके 
लिये इन्द्र ने 'दास' अथवा 'दासों' को विजित किया। इन्द्र द्वारा रक्षित उक्त 
सभी मनुष्य निखितरूप से कभी भी पुरोहितों के पूर्वज नहीं, वरन्‌ ऐसे राजा 
गौर योद्वागण हैं जो ऐतिहासिक प्रतीत होते हैं। इस प्रकार दिवोदास 
अतिथिस्व? प्रसिद्ध राजा सुदास का पिता है, और इसका “दास” शत्रु 'कुलितर” 
का पुत्र 'शम्बर' है ६ ६९-ख )। किन्तु जहाँ कहीं 'दास' शब्द उस दैत्य के 
लिये प्रयुक्त हुआ है जिससे छीनकर इन्द्र ने जल को मुक्त किया है ( २, ११२ ), 
अथवा तीन सर और छः नेत्रोंवाले उस दैत्य के लिये जिससे 'त्रित' युद्ध करते 
हैं ( १०, ९९९ ), अथवा उस “व्यंस' के लिये जिसने इन्द्र क्रे दांतों को विदीणा 
क्रिया था ( ४, १८१ ), वहाँ यह निश्चित रूप से देत्यों का: ही द्योतक है। इन्द्र 
द्वारा पराजित 'नमुचि' तथा अन्य 'दासों' का विवरण आगे दैत्यों के अध्याय में 
दिया गया है। 

एक पुराकया, जिसका कोई सर्वसामान्य महत्व नहीं है और जो केवल 
ऋग्वेद के किसी बाद के कवि का आविष्कार मात्र है, इन्द्र तथा 'वूषाकपि' 
से सम्वद्ध है, जिसका विवरण कुछ अस्पष्ट रूप से ऋग्वेद १०, ८६ में मिलता 
है। यह युक्त इन्द्र और इन्द्राणी के बीच उस 'बुषाकपि' नामक एक बन्दर 
सम्बन्धी विवाद का वरन करता है जो इन्द्र का प्रियपात्र था और जिसने 
इन्द्राणी की सम्पत्ति को क्षति पहुंचाया था। महाँ बृषाकर्षि को खूब पीटा गग्रा 
है बौर वह भाग जाता है, किन्तु समझौता हो जाने के बाद पुनः लौट आता 
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है। फॉन म्राइके इस कथा को एक व्यंग मात्र मानते हैं जिसमें इन्द्र और 
इन्द्राणी के नामं से एक राजा तथा उसकी पत्नी का आशय है ।? 
ऐतिहासिक प्रवृत्तियों को सुरक्षित रखनेवाली कथाओं में से एक इन्द्र द्वारा 
तुर्वेश और यदु को सुरक्षित रूप से नदियों के उस पार पहुंचा देने की कथा है 
( १, १७४१ इत्यादि ) । तुर्वश और यदु घनिष्ठ रूप से सम्बद्ध दो आये जातियों 
के वीर योद्धा हैं, जिनका यद्यपि कभी-कभी कवियों ने परस्पर आक्रामक आशय 
में भी उल्लेख किया है। यह बदलता हुआ दृष्टिकोण बहुत अंशों में ऐतिहासि- 
कता का द्योतक है। यहाँ राष्ट्रीय योद्धा-रूपी देवता आयो के देशान्तर गमन के 
संरक्षक के रूप में आता है। एक अन्य स्थल पर यह कुहा गया है कि सुश्रवस्‌ 
के साथ इन्द्र ने, अपने रथ के घातक पहियों से बीस प्रधानों और उनके ६००९९ _ 
योद्धाओं को कुचल डाला था ! राजा सुदास्‌' के संघर्षो. के विवरणों में ऐति- ४ 
हासिकता के सभी गुण वर्तमान हैं । इस प्रकार यह कहा गया है कि दस राजाओं 
के युद्ध में इन्द्र ने सुदास्‌ की सहायता की ( ७, ३३१ ) । सुदास्‌ की यह सहायता 
इन्द्र ने उसके तृत्सु पुरोहितों ( जिनमें से वसिष्ठ प्रमुख हैं) की प्रार्थना के 
फलस्वरूप की थी, और सुदास्‌ के शत्रुओं को 'परुष्णी” नदी में ड्रFबो दिया था 
(७, १८११२ ) । 
अन्ततः, ऋग्वेद का एक सूक्त ( 5, ५० ) इस बात का वर्णन करता है 
कि किस प्रकार 'अपाला” नामक एक रमणी किसी नदी के किनारे सोम प्राप्त 
करने पर उसे अपने दाँतों से दवाती और इन्द्र को अपित करती है, और किस 
प्रकार उसे इन्द्र से, जो उसके पास आते हैं, कुछ इच्छाओं की पूति का पुरस्कार 
, प्राप्त होता है ।१3 
सम्पूर्णा रूप से देखने पर इन्द्र के गुणों में प्रमुखतः भौतिक संसार पर प्रभुत्व 
और प्राकृतिक श्रेष्ठता का भाव ही लक्षित होता है। सक्रिय कृत्य इनकी 
विशेषता है, जब कि निष्क्रिय आधिपत्य वरुण की विशिष्टता है। इन्द्र एक 
सार्वभौमिक सम्राट है, जो न तो विश्व के चिरन्तन नियमों के प्रयोगकर्त्ता के रूप 
में और न एक नेतिक शासक के रूप में, वरन्‌ एक ऐसे योद्धा के रूप में, जिनका 
शक्तिशाली हाथ विजय अजित करता है, जिनकी अक्षय उदारता मानव मात्र 
को श्रे्तम समृद्धियाँ प्रदान करती है, और जो उल्ञासप्रद महान्‌ सोम-यज्ञों में 
आनन्द का अनुभव करते हैं, स्तुतियों को सम्पन्न करने वाले पुरोहित वर्ग 
पर समृद्धि की वर्षा करते हैं । अनेक सूक्त, जो इनकी प्रख्याति करते हैं, कुछ 
स्थिर प्रकारात्मक शब्दों में इनके इन्हीं गुणों का वणुन करते हैं और सोम-ज्ञो 
के सन्दर्भ से कदाचित्‌ ही कभी मुक्त हैं। सामान्यतया इनका वर्णन वरुण की 
भाँति नैतिक उच्चता और वैभव से सम्पन्न होने के रूप में नहीं किया गया है। 
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स्वीकार अथवा संयुक्त किया गया है ( १, ५५० इत्यादि ) और कभी-कभी 
संशयवादियों की अनास्था के विरुद्ध इनके अस्तित्व की वास्तविकता में भी 
आस्था व्यक्त की गई है ( २, १२० इत्यादि ):*। ऋग्वेद के एक बाद के स्थल 
पर एक बार यह भी कहा गया है कि इन्होंने तपस्या द्वारा द्युलोक की प्राप्ति की 
( १०, १६७ तु० की०-१५९४ )। 


इन्द्र की प्रकृति से सम्बन्धित सर्वाधिक गहन मूर्तीकरणा का कारण निश्चित 
` रूप से कुछ वासनात्मक और अनैतिक प्रबृत्तियाँ ही हैं,जो इनके सम्बन्ध में अन्यत्र 
वरत उस नेतिक पूरांता की भावना के विपरीत हैं, जो वैदिक देवों के चरित्र की 
अनिवार्यं विशेषता मानी गई है । इनके चरित्र के विकास की कालगत विभिन्नता 
को क करने वाले विभिन्न स्थलों द्वारा इस असंगति का समाधान नहीं होता, 
क्योंकि अक्सर यह एक ही कृवि के शब्दों में, और यहाँ तक कि कभी-कभी एक 
भी लक्षित A है। यह प्रमुखतः इनके अत्यधिक सोम-प्रेम से 
। एक स्थल (८, ६७“) पर यह कहा गया है कि यह समी सुनने 
और देखने वाले हैं और मनुष्यों के उत्साह को देखते हैं ता न 
इनके उदर को बलवर्धक पेय ( सोम ) से पूर्ण बताया गया है । एक सम्पूर्णा 
सुक्त ( १०, ११९ ) ऐसे स्वगत संभाषण से पूर्ण है जिसमें सोम से मदमत्त 
होकर इन्द्र अपनी महानता और चंचल वृत्ति की अहंकारोक्तियाँ करते हैं। यहाँ 
तक कि इस वात के भी संकेत हैं कि एक बार यह अत्यधिक सोम-पान के कुप्रभाव 
से पीड़ित हुए थे (६ ६९ ) । यह भी व्यक्त किया गया है कि इनके सोमःप्रेम 
ने इन्हें पितृहत्या ( ४, १५९) तक के लिये प्रवृत्त कर दिया था। इन्द्र के 
अत्यधिक सोम-पान की नैतिकता का निर्णय करते समय यह भी ध्यान रखना 
चाहिये कि सोम-पान के आनन्द ने वैदिक कवियों की दृष्टि में एक घामिकता का 
स्वरूप ग्रहण कर लिया था और सोम के स्वयं मादक प्रभाव ने ही इसे एक 
अमरत्व प्रदान करने वाला पेय मान लेने के विचार को जन्म दिया था । 
सम्भवतः इस द्वितीय दृष्टिकोण के कारण ही सोम के प्रभाव में होकर इन्द्र द्वारा 
आकाश ओर पृथ्वी को स्थिर करने जैसे महानतम दिव्य कृत्य कर सकने की 
कल्पना की गई है ( २, १५९ )। और इस देवता पर सोम के प्रभाव के साथ 
( वंदिक ) कवियों की प्रत्यक्ष सहानुभूति उस युग के नेतिक स्तर को ही 
प्रतिभासित करती है। दूसरी ओर ऋग्वेद में वाशित इन्द्र के अभियानों में लोलुप 
कत्य सर्वथा अनुपस्थित हैं, और गौतम की पत्नी अहल्या के जार होने के 
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वर्णन के अतिरिक्त ब्राह्मण ग्रन्थों तक में भी इनकी लोलुपता का कदाचितु ही 
कोई संकेत मिलता है । यह संथा स्वाभाविक भी है कि सोम-अपंण सम्बन्धी 
काव्य में इन्द्र के केवल तृषित पक्ष का ही समावेश किया गया है। 


रौथ° का यह दिचार है, और इसे ही व्हिट्ने ( ज० अ० ओ० सो० ३, 
३२७ ) ने भी स्वीकार किया है, कि एक अपेक्षाकृत प्राचीन देव समाज के सदस्य 
के रूप में वरुण की प्रमुखता ऋग्वेदिक काल में क्रमशः इन्द्र पर स्थानान्तरित 
हो गई थी । यह दृष्टिकोण अंशतः इस तथ्य पर आधारित है कि दशम्‌ मण्डल में 
जहाँ वरुण को एक भी सम्पूर्णं सूक्त सम्बोधित नहीं किया गया है वहीं इन्द्र की 
पेतालीस सुक्तो में प्रख्याति है। फिर भी दशम मण्डल के दो सुक्त (१२६, १८५) 
ऐसे भी हैं जिनमें वरुण की दो अन्य आदित्यों के साथ प्रशस्ति है, तथा इसी " 
मण्डल के अनेक अलग-अलग मन्त्रों में भी वरुण का अन्य देवों के साथ आवाहन 
अथवा उल्लेख है । सुक्तों की संख्या पर आधारित युक्ति उपस्थित करना बहुत 
उचित नहीं है क्योंकि ऋग्वेद के सभी आरम्भिक मण्डलो में यरुण की अपेक्षा 
इन्द्र को कहीं अधिक सूक्त सम्बोधित किये गये हैं । तृतीय मण्डल में वरुणा को 
एक भी सूक्त अपित नहीं है, किन्तु इन्द्र को २२ हैं, और द्वितीय मण्डल में वरुण 

_को केवल एक और इन्द्र को २३ सूक्त अपित किये गये हैं ॥ इसके अतिरिक्त यह 
दोनों मण्डल सम्मिलित रूप से भी दसवें मणडल से छोटे ही हैं। फिर भी यह 
सत्य है कि वरुण का ऋग्वेद के आरम्भिक मणडलों की अपेक्षा अन्तिम में कहीं 
कम बार उल्लेख है । इस तथ्य के अतिरिक्त, इन्द्र द्वारा वरुण के अपाकरण का 
ऋग्वेद के निर्माण काल में कोई भी प्रत्यक्ष और निर्णायक प्रमाण उपलब्ध 
प्रतीत नहीं होता । फिर भी, एक वार्तालाप के रूप में इन्द्र और वरुण के बीच 
प्रतिस्पर्धा का वर्णन करने वाले आरम्भिक भाग के एक सूक्त ( ४, ४२) को 
विशिष्ठतः इन दोनों देवों के सापेक्षिक महत्त्व की दृष्टि से अपेक्षाकृत प्राचीन समय 
से संक्रमित हुये होने का द्योतक माना गया है ( गे० के० रौ? २७ ) । किन्तु 
यह निष्कर्षं सम्भवतः अन्तिम मण्डल ( १०, १२४ )?८ को एक अन्य ( तु० की० 
ग्रासमैन : ऋग्वेद का अनुवाद २, ४०१ ) उक्ति द्वारा कदाचित ही पुष्ट होता है। 
साथ हो साथ यह भी ध्यात रखना चाहिये कि जहाँ एक ओर तो भारतीय-ईरानी 
काल में इन्द्र की अपेक्षा वरुण का स्थान अधिक मह्वपूणाँ प्रतीत होता है, वहीं 
दूसरी ओर, ब्राह्मणों ( ऐतरेय ब्राह्मण ८, १२ ) और महाकाव्य में इन्द्र भारतीय 

. घारणा के द्युलोक के प्रधान बन गये हैं, और ब्रह्मा-विष्णु-शिव की पौराणिक 
त्रयी के समय भी इनको यही स्थिति सुरक्षित है, अद्यपि यहाँ यह इन तीनों _ 
देवों के अधीनस्थ ही माने गये हैं ।:९ इस बीच अथवंवेद के समय तक वरुण 
सर्वोच्च शक्तियों से ० ४६) । अतः ऋरवेदिक काल में भी 
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इन्द्र को लोक प्रियता में कम से कम क्रमिक वृद्धि आरम्भ हो चली थी । बेनफे 
( ओ० आ० १, ४८ ) और ब्रील ( हक्यूंल एट केकस १०१ ) यह मानते हैं कि 
वेदों में इन्द्र ने प्राचीन 'द्यौस्‌' से भी अधिक महत्त्व प्राप्त कर लिया-था । यही 
सम्भवतः भारतीय-ईरानी 'त्रित-आप्त्य’ के सम्बन्ध में और भी अधिक निश्चितता 
के साथ व्यक्त किया जा सकता है। क्योंकि 'त्रित' का यद्यपि ऋग्वेद में अत्यन्त 
कम उल्लेख है, तथापि वहाँ इसका इन्द्र के समान ही कृत्य करने वाले के रूप में 


वर्णन है और कभी-कभी तो पुराक्रथा में यह एक अपेक्षाकृत अधिक महत्त्वपूर्ण 
व्यक्तित्व के रूप में आता है ( ६ २३ )। 


अवेस्ता“ में इन्र का नाम॑ केवल दो बार आता है। इसके एक देवता नहीं 
वरन्‌ केवल एक असुर होने के तथ्य के अतिरिक्त अवेस्ता में इसका चरित्र भी 
अनिश्चित” है। इन्द्र के लिये प्रयुक्त विशिष्ट वेदिक उपाधि 'वृत्रहन” भी अवेस्ता 
में 'वरेश्रप्न' के रूप में आती है, फिर भी यहाँ यह इन्द्र अथवा झंझावात की 
पुराकथा से सर्वथा असम्बद्ध और केवल “विजय के देवता”* की ही द्योतकं है । 
अतः यह सम्भव है कि भारतीय-ईरानी काल में भी वैदिक 'वृत्रहन्‌ इन्द्र” के 
समकक्ष किसी देवता का अस्तित्व रहा हो। यहाँ तक कि यह भी सम्भव है कि 
आकाश के एक गर्जन करने वाले देवता के अतिरिक्त भी भारोपीय काल 
बृहृदाकार तथा प्रचुर भोजन और पान करने वाले एक ऐसे गर्जन-देवता की 
घारणा से परिचित रहा हो जो अपने विद्युत रूपी वञ्च से दैत्य का वध करता 
है ।'3 'इन्द्र” की व्युत्पत्ति सन्दिग्ध है, किन्त इसके धातु का 'इन्दु” ( बिन्दु ) से 
सम्बद्ध होना सम्भव, प्रतीत होता है। 


*ह्सी० गे० ३२, २९६-७; वी० मौ० ९,२३२ -- *हि० वेश मा० 

१, ४४, नोट -- त्सी० गे० १, ६७ -- हि० वे मा० १, ११९ -- “रैथ : 
निरुक्त ५, ११ पर; कुन: द्वे गौ० १३८-५ -- “शतपथ ब्राह्मण ५, ५, ४*; 
१२, ७, १११; तैत्तिरीय संद्वितः २, ३, २, तु० की० हि० वे० मा० १, २६६; 
त्सिमर : आल्टिन्डिशे छेवेन २७५-- हि० बे० मा० २३८ -- “पिश : 
वेदिशे स्टूडियन २, २४२-५; छेङ्ग : मिथ, रिचुअल ऐन्ड रिलीजन १, १८१; 
२, ११३ और बाद, २४४ -- 'पिशल : वेदिशे स्ट्रडियन २, २४९ -- * वहाँ, 
२, ५१-४; मैकडौनेल : ज० ए० सो० २७, १८३ - * 'वर्गेन : छ० {० वे० 
३, ५८-६२; पिशल : वेदिशे स्ट्रडियन १, ४४-- वहां, १, २११ -- 
तुश छी० वहीं, २, ३८, नोट १ -- १ ब्ल्मफाल्ड : त्सी० गे० ४८, ५४९- 
५१ -- वही, ५४८ -- १ धनैकहौनेल : ज० ए० सो० २५, ४७०-१३ २७, 


१७५ -- “वही, २७, १७५-- *“हाँ० इ० ९२ -- * अन्य स्थल, १, 
४,५४ १९.२ 

< २, १२ ; ४, २६ ; ८, ३ ६१; १०, ९२.१२४ ; अथववेद 

१३, ४ १“ हि० वे० मा० १, ३१३ -- 3१ रिसमर नेडशे लेवेन 
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४२ --  काठक भा, इन्डिशे स्ट्रांडयन १२, १६१; ज० ए० सो० २७, . 
१८१ -- ,३त्सी० गे० ८, ४६० --  मैकडौनेल : ज० ए० सो० २५, - 
४७२ -- मूईर : सं० टे०५, ९१-२ -- १९ ऑफरेख्त : त्सी० गे० १३, 
४९७; वर्गेन : ल० रि० बे० १, २५९; के० ऋ० ४२ ( वर्षामेष ) -- *“मूईर : 
सं० टे० ५, १०४-५ -- ` “मूईरऽः सं० टे० ५, ३४८-९; -- * 'मूईर सं० टे० 
५, १०६-७ -- 5 वर्गेन : ल० रि० वे० २, १९३; तु० की० सन्नी : कु० 
त्सी० १०, ४१६-७; मैक्स मूलर : चिप्स २, ९१ और बाद; औ० वे० १६९; 
हाँ० इ० ७७, नोट — २१बर्गेन : ल० रि० वे० २, २०९; हि० वेश मा० १, 
९६, १०७ -- *त्सी० गे० ४६, ४६५ तु० की०, औ० वे० १७२-४ -- 
33अफरेख्त : इन्डिशे स्ट्र्डियन ४, १-८; औब्डेनवर्ग : त्सी० गे० ३९, 
७६-७ -- * विरर्गेन : छ० रि० वे० ३, १४३ -- मूईर : सं० टे० ५, 
१०३-४ -- _ वेवर : सि० अ०, १० ९०३ -- त्सी० गे० ६, ७३: सेन्ट 
पीटसंत्रग कोश; त० की० ब्री० २७ -- 3०औ० वे० ९५-७; मूईर : सं० टे० 
५, १२१-६ -- 5“त्सी० गे० ६, ७७; २५, ३१ -- '* “स्पोगेल : अथर्ववेद का 
अनुवाद जा, ।एफड; स्पौगेल : डी० पी० १९५; मूईर : सं० टे० ५,१२१, ` 
नोट २१२ -- ४डमँस्टेटर : से० बु० ई० ३४, ]४द॥; हिलेजान्द : त्सी० गे० 
४८, ४२२ -- ऐपस्पीगेल : डी० पी० १९५ -- “औ० वे० ३४, नोट १; 
१३४; श्रोडर : वी० मौ० ९, २३० -- ७ यास्कः निरुक्त १०, ८; ऋग्वेद 
१, ३४, पर सायण; बेनफे : ओ० आ० १, ४९ रौथ : सेन्ट पौटसंवगे कोश; 
मैक्स मूलर : ले० ल० २, ५४३, नोट; मैक्स गूलर : ओ० रि० २१८; मेक्स 
मूलर : ऐ० रि० ३९६; मूईर :सं० 2० ५, ११५, नोट २०८; व० ऋ०; बेज़नवर्गर : 
बी० १, ३४२; वर्गेन : ल० रि० वे० २, १६६; बॉलेनसेन : त्सी० गे० ४१५ 
५०५-७; जेकोत्री : कु० त्सी० ३१, ३१६; इ० फौ० ३, २३५ । 


कुन : दै० गौ० ८; रौथ : त्सी० गे० १, ७२; ब्हिट्ने : ज० अ० ओ० 
सो० ३, ३१९-२६; डेल्ब्रुक : त्सी० वो० १८६५, २७७-९; मूईर्‌ : सं० टे० ५, 
७७-१३९; ४, ९९-१०८; लुडविग : ऋग्वेद का अनुवाद १, २१७; के० ऋ० 
४०-७; ब्री० १२-३; बर्गेन : ल० रि०,वे० २; १५९-९६ पेरी : इन्द्र इन दि 
ऋग्वेद, ज० अ० ओ० सो० ११, ११७-२०८; हिलेब्रान्ट : लि० फि०, पृ० 
१०८; डी० आ० १६; स्पीगेल : डी० पी० १९४-७; हाडी : वे० पी० ६०-८०; 
औ० वे० १३४-७५; स्सी० गे० ४९, १७४-५; हाँ० इ० ९१-६; ओडर : वी० 
मौ० ९, २३०-४ | 


६ २३. त्रित आप्तयः--त्रित आप्त्य की ऋग|द के किसी भी एक सम्पूण 


सुक्त में प्रश्‍्याति नहीं है, वरत्‌ उन्तीस सुक्तो में आने वाले प्रायः चालीस स्थलों 


पर इसका केवल प्रसंगवश ही उल्लेख मिलता है। ऋग्वेद के चार सूक्तं ( १, 
१०९; ५, ४१; ८, ४७; १०, ८ ) में लगभग सात बार 'आप्त्य' उपाधि या तो 


'त्रित' के साथ आती है अथवा उसके साथ एकान्तरित होती है। त्रित आप्त्य 
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सर्वाधिक बार इन्द्र के साथ ही सम्बद्ध अथवा उल्लिखित है! इसे सात बार 
अन्नि से सम्बद्ध अथवा उसके साथ समीकृत किया गया है। अनेक बार इसकी 
मरुतों के साथ भी चर्चा है और या तो एक पेय अथवा एक देवता के रूप में 
सोम के साथ भी इसका दस बार उल्लेख है। त्रित के सम्बन्ध में यह वर्णन 
है कि इसने अकेले सोम की शक्ति से वृत्र का मदन किया था ( १, १८७१ )। 
बृत्र पर विजय प्राप्त करने में त्रित और' इन्द्र की मरुतों ने सहायता की 
थी ( ८, ७ ) । इस प्रकार के कृत्य को त्रित की विशिष्टता ही माना गया 
होगा क्योंकि इसका एक हृष्टान्त के रूप में उल्लेख है। वृत्र के साथ युद्ध करते 
हुए जब इन्द्र उस वर्षा को अवरुद्ध करने वाले देत्यों की ओर बढ़े तब उन्होंने उसे 
उसी प्रकार विदीर्णा किया जिस प्रकार 'वल” के दुर्गो को त्रित विदीणँ करते हैं 
( १, ५२४“ ) । इसी प्रकार पुनः जिस व्यक्ति की इन्द्रःअभि सहायता करते हैं 
वह शत्रुओं के गढ़ों का त्रित की ही भाँति भेदन करता है ( ५, ५६१ )। अपने 
पैतृक शस््रों को जानते हुए और इन्द्र दवारा निवेदित होने पर आप्त्य ने त्वष्ट के 
तीन सर वाले पुत्र के विद्ध युद्ध करके उसका वध किया और गायों को मुक्त 
किया ( १०, ८” ) । इसके वाद के स्थल पर इन्द्र भी ठीक इसी प्रकार का 
पराक्रम दिखाते हैं; क्योंकि इन्द्र भी त्वष्टृ के पुत्र 'विश्वरूप' के तीनों सरों को 
काट कर गायों को अपने अधिकार में ले लेते हैं । इन्द्र ( अथवा सम्भवतः अग्नि ) 
ने भीषण गर्जन करने वाले तीन सरों और छः नेत्रों वाले दैत्य को परास्त किया 
और उनकी शक्ति से युक्त हो कर त्रित ने लोहे की नोकों वाले वज्र से वाराह 
( अर्थात्‌ 'देत्य', तु० की० १, १२१९१ ) का वघ किया ( १०, ९९६ )। यहाँ 
इन दोनों देवों द्वारा दिखाये गये पराक्रम में पुनः समानता है । इन्द्र ने त्रित के 
लिये दैत्य से गायें उपलब्ध की ( १०, ४८९ )। इन्द्र ने त्वष्टू के पुत्र विश्वरूप 
को त्रित को समर्पित कर दिया था ( २, ११९९ )। सोम दबाने वाले त्रित से 
सशक्त हो कर इन्द्र ने अबुंद” को नीचे गिरा दिया और अङ्गिरसो के साथ हो 
कर 'वल' का मर्दन किया ( २, ११९° )। जब शक्तिशाली मरु अग्रसर होते 
हैं और विद्युत चमकती है तब त्रित और जल गर्जन करते हैं ( ५, ५४२ )। एक 
मस्तुसुक्त ( २, ३४) के दो अस्पष्ट स्थलों पर मरुतों के उज्ज्वल पथ को त्रित 
के प्रकट होने पर प्रदीप होने वाला कहा गया है ( मन्त्र १० ) और त्रित के 
सम्बन्ध में यह घारणा प्रतीत होती है कि यह मरुतों को अपने रथ में लाता है 
(मन्त्र १४ )। अभि को अपित एक सूक्त में यह कहा गया है कि वायुओं ने 
त्रित को खोजा और उसे अपनी सहायता करने का निदेश दिया (१०, ११५४) । 
जब चित आकाश में प्रवाहित होता है तब वह एक धमन भट्टी की भाँति अभि 
की ज्वालाओं को उठाता है और अग्नि को उसी प्रकार तीक्ष्ण करता है जिस 
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प्रकार एक कर्मकार धमन भट्टी में उसे तीक्ष्ण करता है ( ५, ९०) । उत्सुकता 
पूर्वक ढूँढ़ते हुए त्रितने उसे ( अभि को ) गाय के मस्तक पर प्राप्त किया । जब 
यह गृहों में जन्म लेता है तबःएक युवक के रूप में उज्ज्वलता का केन्द्र बन 
कर अपने को आवासों में स्थापित कर लेता है। ( ज्वालाओं से ) आवृत्त हो 
कर त्रित अपने स्थान के अन्दर अवस्थित हुआ ( १०, ४६२: )। त्रित को 
आकाश में स्थित कहा गया है (५, ९” )। इसका आवासः गुप्त है (९, 
१०२९ )। यह दूरस्थ है; क्योंकि आदित्यों और उषाओं से यह स्तुति 
की गई है कि वह दुः्वप्रों और दुष्कर्मों को त्रित आप्त्म पर स्थानान्तरित कर दें 
( ८, ४७२°) । इसका आवास सूर्य के क्षेत्र में स्थित प्रतीत होता 
है, क्योंकि कवि कहता है कि: 'जहाँ वह सात इरिमयाँ हैं, वहीं से 
हमारे उद्गम का सम्बन्ध है; त्रित आप्त्य इससे भी परिचित है; बह इस , 
सम्बन्ध के लिये स्तुति करता है।' इसका यह तात्पर्य प्रतीत होता है कि कवि 
रहिमयों के साथ पेतृक सम्बन्ध की कल्पना करता है ( १, १०५९ )। इसी 
सुक्त में ( मन्त्र १७) त्रित का एक कूये ( कूपे ) में दवे हुये के रूप में वर्णन 
है जहाँ से वह अपनी सहायता के लिये देवों को स्तुति करता है; उसकी इस 
स्तुति को बृहस्पति ने सुना और उसे विपत्ति से मुक्त किया । एक अन्य, स्थेल 
( १०, ८° ) पर एक गड्ढे ( वन्ने ) में न्रित अपने पिता की स्तुति करता है और 
अपने पैतृक शस्तरों की कामना करता है; और दूसरे ही मन्त्र ( १०, ८९ ) में यह 
विश्वरूप से युद्ध करता है । इन्द्र के सम्बन्ध में यह कहा गया है कि वह विष्णु, 
त्रित आप्त्य, अथवा मरुतों के साथ बेठकर सोम पान करते हैं ( ८, १२९ ) 
और एक प्रशस्ति-सुक्त में त्रित के साथ आनन्द मनाते हैं ( बालखिल्य ४? ) । 
नवम्‌ मणडल में, निःसन्देह अपने विशिष्ट चरित्र के कारण, सोम निर्माण 
करनेवाले एक विशेष रूप में त्रित आता है और यह गुण शेष ऋग्वेद में केवल 
एक बार ही और इसे आरोपित किया गया है ( २, ११° )। सोम त्रित 
द्वारा परिष्कृत होता है ( ९, ३४४) । त्रित की कन्याये ( उँगलियाँ ) इन्द्र के 
पीने के लिये हरे रङ्ग वाले सोम-विन्दुओं को पादाण से निकलती हैं ( ९, ३२२. 
३८ ) । त्रित के दबाने के पत्थरों ( अधिषवणों ) के पास एक गुप्त स्थान पर 
सोम स्थित होता है ( ९, १०२२ ) और इससे ( सोम से ) नित के पृष्ठों (पेषु) 
पर जलधारा के रूप में समृद्धि लाने के लिये स्तुति की गई है ( ९, १०२१ )। 
बहनों के साथ सूर्यं को सोम ने त्रित के शिखर ( सानु ) पर प्रदी किया 
( ९, ३७” ) । वह काण्ड को दबाते हैं, पर्वतों पर रहनेवाला वृषभ जो एक 
भैसे की भाँति शिखर पर पवित्र होता है जब गर्जन करता है तो सुक्त उसका साथ 
देते हैं; त्रित उसका आनन्द लेते हैं जो सागर में वरुण की भांति है ( ९, ९५९ )। 
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जब सोम मबु सिञ्चन करता है तव वह त्रित के नाम का उच्चारण करता है 
( ९, ८६ )। 


इस प्रकार के अनेक स्थल हैं जिनसे त्रित की मूल प्रकृति के सम्बन्ध 
में बहुत कम अथवा कुछ भी नहीं जाना जा सक्ता ( इसका नाम कुछ ऐसी 
यणनाओं में आता है जो कोई भी सूचना प्रस्तुत नहीं करतीं ( २, ३१४; ५, 
४१४; १०, ६४? )। दो अन्य मन्त्रों (५, ४१११९ ) में व्याख्या अनिश्चित है 
क्योकि मूल पाठ भ्रष्ट प्रतीत होता है। वरुण को अपित एक सूक्त के मध्य के 
एक स्थल पर त्रित का इस रूप में वणन है कि इसमें सभी ज्ञान उसी भाँति 
स्थित हैं जिस भाँति पह्ये के मध्य में नाभि स्थित होती है ( ८, ४१९ ) । 
एक अन्य स्थल पर यह कहा गया है कि त्रित ने सुर्यं से निमित और यम द्वारा 
प्रदत्त एक दिव्य अश्व को पकड़ा; और बाद के ही मन्त्र में इस अश्व को क्रिसी 
गुप्त प्रक्रिया द्वारा’ यम, सूर्यं और त्रित के साथ समीकृत किया गया है 
(१, १६३४३ ) । अथववेद? के लगभग आधे दर्जन स्थल भी; जो त्रित्र का 
उल्लेख करते हैं, इसके सम्बन्ध में कोई निश्चित विवरण नहीं प्रस्तुत करते । 
यह सभी स्थल इसके सम्बन्ध में केवल एक ऐसे दूरस्थ देव का विचार व्यक्त 
करते हैं जिस पर सभी अपराध अथवा दुःष्वप्न स्थानान्तरित किये जाते हैं 
( १, ११३११; १९, ५६१ ) । तैत्तिरीय संहिता ( १,८) १०९ ) एक दीर्घ-जीवन 
प्रदान करनेवाले के रूप में त्रित्र का वरान करता है। इसमें सन्देह नहीं कि 
यह एक गौण विशेषता मात्र है जो सोमरूपी अमरत्व प्रदान करनेवाले पेय का 
निर्माण करनेवाले त्रितः के साथ संयुक्त हो गई है। ब्राह्मण ग्रन्थ त्रित का उन 
तीन देवों में सें एक के रूप में वरान करते हैं, जिनमें से दो अन्य अभि के पुत्र 
और जल से उत्पन्न 'एकट' तथा 'द्वित' है (शतपथ ब्राह्मण १, २, ३१ "९; तैत्तिरीय 
ब्राह्मण ३, २, ८" )। ऋग्वेद १, १०५ पर भाष्य क्रते हुये सायण 
साट्यायनियों की एक कथा का उद्धरण देते हैं जिसमें यही तीनों भाई ऋषियों 
के रूप में आते हैं और जिसमें अन्य दो ने त्रित को एक कूयें में फेंक दिया. था। 
` यह स्पष्ट है कि यहाँ इन तीनों नामों का' संख्यात्मक आशय है । 'द्वित' तो 
ऋग्वेद में मिलता ही है, जहाँ यह एक बार त्रित के साथ ( ८, ४७१६ ) और 
एक बार अकेले अभि को अपित एक सूक्त ( ५, १८९.) में आता है और इसे 
अत्यक्षतः अभि के साथ समीकृत भी किया गया है । नैघराटुक में देवों की तालिका 
में त्रित के नाम का उल्लेख नहीं है। यास्क ( निरुक्त ४, ६ ) इस शब्द को 
(९/१ से व्युत्पन्न माभते हुये) बुद्धि में अत्यन्त प्रवीण” के आशय में इसकी व्याख्या 
करते हैं, अथवा इसे तीन श्राताओं 'एकट?, हित, और 'त्रित” से उद्दिष्ट एक 
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संख्यावाचक मानते हैं । एक अन्य स्थल पर ( निरुक्त ९, २५) यास्क, 'तीन 
आवासों' ( अर्थात्‌ आकाश, पृथ्वी, अन्तरिक्ष ) में स्थित इन्द्र के रूप में त्रित की 
व्याख्या करते हैं । 


ऋग्वेद के प्रमाणों का परीक्षण करने पर हम यह देखते हैं कि तीन या 
चार स्थलों पर इन्द्र और त्रित दोनों ही दैत्य का वध करने जैसे समानं कृत्य 
करते हैं । एक स्थल पर इन्द्र ने त्रित को प्रेरित किया है। जब कि दूसरे पर 
स्वयं इन्द्र ही त्रित द्वारा प्रोत्साहित हुआ है; और दो वार यह कहा गया है कि. 
इन्द्र ने त्रित के लिये कार्य किया । भंझावात में त्रित को मझुतों के साथ भी 
सम्बद्ध किया गया है। इसके अतिरिक्त यह ( त्रित) अमर को ढूँढ़ता है। अग्नि 
को आकाश में प्रज्वलित करता है. और स्पष्टतः अग्नि के एक रूप में ही मानवीय " 
गृहों में अपना आवास बनाता है। इसका आवास दूरस्थ और गुप्त है, तथा 
वहाँ सोम भी है। नवम्‌ मणडल में सोम निर्माण करनेवाले के रूप में त्रित 
इन्द्र से भिन्न हो गया है, क्योंकि इन्द्र केवल सोमपान करनेवाले मात्र हैं । त्रित के 
समकक्ष ही हमें अवेस्ता में '्रित' मिलता है जो एक मनुष्य है ( भारतीय 
महाकाव्य में त्रित भी मनुष्य ही बन गया है )। एक बार ( यस्न ९, १० ) में 
ग्रित का उस तृतीय व्यक्ति के रूप में वर्णेन है, ( 'आध्व्य' = 'आप्त्य', द्वितीय 
व्यक्ति है ) जिसने देहधारी संसार के लिये हओम” ( =सोम) बनाया था, / 


` और एक अन्य स्थान पर ( वेन्ड० २०, २) इसका उस प्रथम शामक के रूप 


में वणान है जिसने अमरत्व प्रदान करनेवाले श्वेत 'हओम' वृक्ष के चजुँदेक 
उगने वाले दस सहस्र शामक पौधों को 'अहुर मऽद” से प्राप्त किया था। दो 
स्थलों पर ( यइट ५, ७२; ९३, ११३ ) 'भ्रित” को 'शायुद्धि/ का पुत्र भी कहा 
गया है, जिसमें से एक स्थान पर इसे 'अपाम नपाट' (पृथ्वी के एक स्थान 
विशेष रूप में )? में रहने वाला बताया गया है। इससे यह प्रकट होता है कि 
सोम के साथ त्रित को भारतीय-ईरानी जेसे प्राचीन काल से ही सम्बद्ध किया 
गया है। हम यह देखते हैं कि.त्रित के कार्यों का दूसरा पक्ष, अर्थात्‌ तीन सर 
और छ: नेत्रो वाले दैत्य अथवा व्याल के वध करने का कायं, अवेस्ता में एक 
अन्य सजातीय व्यक्तित्व 'ग्रायटओोना' पर स्थान्तरित कर दिया गया है जो 
आसुर सर्प ( अञि दहाक ) अथवा तीन मुख, तीन सर और छ; नेत्रों वाले दैत्य - 
का; वध करता है। यह ध्यान देने योग्य बात है कि 'दहाक' के विरुद्ध अपने 
अभियान में 'ग्रायटओता' के साथ दो भाई भी हैं जो मार्ग में ही उसका वध 
कर देना चाहते हैं ।* स्वरशास्रीय दृष्टि से 'न्ित' शन्द यूनानी शब्द “त्रीतोस” 
(१००० ) अर्थातु 'तृतीय’ के समकक्ष है । इससे तृतीय” का ही आशय माना 
जाता था ऐसा ऋग्वेद में इसके अतिरिक्त 'द्वित” के प्रयोग, तथा ब्राह्मणों में इत 
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दोनों. ( द्वित, नित ) के भी अतिरिक्त 'एकट' के अविष्कार द्वारा सिद्ध होता है । 
त्रित के साथ 'त्रीरि' ( तीन ) का न्यस्त होना ( ऋग्वेद ९, १०२१; अथर्ववेद 
४, १०) भी इसी बात का संकेत करता है । अन्ततः, यह अत्यधिक सम्भव है कि 
ऋग्वेद के एक स्थल (६, ४४९) पर वहुवचन में 'त्रित' शब्द का अर्थ 'तृतीय” ही हो । 
त्रित को नियमित उपाधि 'आप्त्य' सम्भवतः “आप! (जल ) से व्युत्पन्न 
प्रतीत होतो है और इस कारण यह आदाय में प्रायः 'अपां नपात्‌”° के ही समान 
है । सायण ( ऋग्वेद ८, ४७१० पर ) इसकी “जल के पुत्र” के रूप में व्याख्या 
करते हैं। नित की एक अन्य उपाधि 'वेभूवस' को, जिसका स्वरूप एक पैतृक 


नाम जेसा है और जो एक बार (१०, ४६३) ही आता है, सोम के साथ 
सम्बद्ध किया जा सकता है। | 


उपरोक्त प्रमाण सम्भवतः इस निष्कर्ष को पुष्ट कर सकता है कि त्रित, अभि 
के तृतीय अथवा अन्तरिक्षीय रूप विद्युत का देवता था, जो कि मूलतः अमि, 
वायु अथवा इन्द्र, सुर्य, की त्रयी के मध्य का सदस्य था । ऐसा प्रतीत होता है 
कि यह देवता, जो कि चरित्र की दृष्टि से मूलतः प्रायः इन्द्र के समतुल्य था, 
एक स्वाभाविक वरण पद्धति के आधार पर क्रमशः इन्द्र द्वारा बहिष्कृत कर 
दिया गया, जिसके परिणाम स्वरूप ऋग्वेद तक में .त्रित का एक अत्यन्त. 
अस्पष्ट सा ही स्थान रह गया है। यदि यह व्याख्या उपयुक्त है तो त्रित का 
सोम के साथ मौलिक सम्वन्ध, विद्युत्‌ द्वारा सोम को अगकाश से लाने के तथ्य 
का ( जेसा सोम-उत्क्रोश पुराकथा में हैः: $ ३७ द्योतक होगा। प्रमाणों की । 
अल्पता ने अनेक प्रकार के विभिन्न मतों को जन्म दिया है।* -इनमें से यहाँ 
केवल कुछ का ही उल्लेख पर्याप्त है। रोथ ( त्सी० गे० २, २२४) त्रित को एक 
जल और बायु का देवता मानते हैं ! हिलेब्रान्ट'” इसे उज्ज्वल आकाश के एक 
देव के रूप में ग्रहण करते हैं। पेरी इसे इन्द्र से भी प्राचीन एक भंझावत का 
देवता समझते हैं १५ पिशल ने, जो कि पहले (पिशल : वेदिशे स्टूडियन १,१८६) 
इसे समुद्र अथधा जलों का एक देवता” मानते थे, हाल में ( गौ० ऐ० १८९४, 
पृ० ४२८ ) यह विचार व्यक्त किया है कि त्रित मूलतः एक मानव चिकित्सक 


( शामक ) था जिसका वाद में देवीकरणा कर दिया गया है। हार्डी का विचार 
है कि त्रित एक चन्द्र-देवता है ।१२ 


१ *देखिये, व्हिटने : अथर्ववेद इन्डेक्स वर्बोरम, व० स्था० 'तृतः-- , 
अन्यथा पिशल : गो० ऐ०, १८९४, पू० ४२७ -- स्पीगेल : ढी० पी० 
१९३ -- स्पीगेछ : ढी० पी० २७१ -- “भ्रुगमैन : ग्रुन्डिस २, २२५; 
फिक ; व० व० १४, ६३.२२५, के अनुसार मूलतः त्रित का अर्थ 'समुद्र? था -- 
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जोइन्सन : इ० पी० ४, १३६, १४३ -- “ज० ए० सो० २५, ४५० -- *ज० ` 
ए० सो० २५, ४, १९-२३, में अब तक का वर्णन है -- * बरुण उन्ट मित्र 

९४-५ -- “*ज० अ० ओ० सो० ११, १४२-५ -- * हाडीं : वे० पी० 

३५-८। 


मैकडौनेल : दि गाँड त्रित; ज० ८० सो० २५, ४१९-९६ । यहाँ उद्धृत 
अधिकारी विद्वानों के साथ इन-लोगों को भी संयुक्त किया जा सकता है: 
लुडयिग : ऋग्वेद का अनुवाद ३, २५५-७; के ऋ० ३३, नोट ११२५; ब्रो० 
११; ब्राड्के : द्या० ८२, नोट ३; स्पीगेल : डी० पी० २६२-७१; ब्छुरफील्ड : 
अ० फा० ११, ३४१; प्रो सो० १८९४, ८४।४ पम्पमा; छुडनिग : ऋग्वेदः 
फॉशुन ११७-९; फे ४ प्रो० सो० १८९४, ०5०8४; अ० फा० १७, १३; औ० 
वे० १४३; से० बु० ई० ४६, ४०६; हॉ० इ० १०४; ऑर्टेल : ज० अ० ओ सो० 
१८, १८-२० । ; ८ 


§ २४. अपां नपात्‌ः--अपाँ नपातु नामक देव की ऋग्वेद के एक सम्पूर्ण 
सुक्त ( २, ३५ ) में प्रख्याति है, और जल को अर्पित एक अन्य सुक्त के दो, मन्त्रों 
( १०, ३०३ ) में इसका आवाहन किया गया है। इनके अतिरिक्त इसके 
नाम का प्रायः तीस बार उल्लेख मिलता है। जल का उज्ज्वल पुत्र ( अपां नपात्‌ ) 
चारों ओर जलों से घिरा रहता है; युवक जल इस युवक के चारो ओर प्रवाहित 
होते हैं; दीन दिव्य स्रियाँ इस देवता के निमित्त अन्न धारण करती हैं; यह 
प्रथम माताओं का दुग्ध पान करता, है ( २, ३५ २? )। इसं वृषभ रूपी देव 
ने उनमें ( जलों में ) गर्भे प्रकट किया; पुत्र के रूप में यह उनका स्तनपान करता 
है और वह सभी इसका चुम्बन करती हैं ( मन्त्र ) जलों के पुत्र जलों के 
भीतर सशक्त होते हुये सुशोभित होते हैं ( मन्त्र ”)। यह बिना ईधन के ही 
जल में प्रदी होते हैं ( मन्त्र ; १०, ३० )। विद्युत का परिधान पहने हुये 
जलों के पुत्र तिरछे जलों की गोद में सीघे आरूढ़ हुये; इनको वहन कते हुये 
स्वरणा-वणां क्षिप्र जल इनके चतुदिक जाते हैं ( मन्त्र % तु० की० १, ९५ में 
अभि ) । जलों के पुत्र का आकार, रूप, और वर्ण, स्वर्णिम है हिरण्यगर्भे 
से आते हुये यह बैठ कर अपने स्तोताओं को भोजन प्रदान करते हैं ( मन्त्र”) । 
सर्वोच स्थान पर खड़े हुये यह सदैव अप्रतिम वैभव से सुशोभित होते हैं; क्षिप्र 
जल समूह अपने पुत्र के लिये भोजन के खूप में शरत लिये हुये अपने परिधानों 
से युक्त चारों ओर उड़ते हैं ( मन्त्र १” ) । जिसे कन्याय प्रदीप्त करती हैं, जिसका 
बां सुवर्णं के समान है, उस जलों के पुत्र का के गुन्तहप से वृद्धि को प्राप्त 

होता ( मन्त्र "' ) है। इनके पास एक गाय है जो इन्हीं के घर में श्र दूध देती 
है (मन्त्र °) । विचार के समान दुतगामी अश्व ( वृषणः ) जलों के पुत्र को 
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बहन करते हैं (१, १८६* )। जलों के पुत्र नदियों ( नाद्य : मन्त्र) से. 


सम्बद्ध हैं । जलों के पुत्र ने सभी प्राणियों की रचना की है, और यह सभी 
लोग केवल इसी की शाखायें हैं (मन्त्र ८ ) । अपां नपात्‌ सुक्त के अन्तिम पद 
में इस देव का अमि के रूप में आवाहन किया गया है, अतः इसे अन्नि के साथ 
समीकृत किया जाना चाहिये। इसके विपरीत कुछ सुक्तों में अभि को इसके 
रूप में सम्बोधित करते हुये उसे अपां नपातु कहा गया है ( तु० की० वाजसनेयि 
संहिता ८, २४ ) । अमि जलों का पुत्र है ( ३, ९ )। वह (अनि) जलों का 
पुत्र है, जो पृथ्वी पर एक प्रिय पुरोहित के समान विराजमान था ( १, १४३१ )। 
किन्तु इन दोनों में विभेद भी किया गया है। जलों के पुत्र के साथ सहमत 
होकर अग्नि वृत्र पर विजय प्रदान करते हैं ( ६, १३? )। यहाँ :जलों के पुत्र 
अग्नि के शरीर से संयुक्त हो जाते हैं ( २, ३५१? )। तीन बार अपां नपातु के 
लिये व्यवहृत उपाधि 'आशुहेमन्‌' जब एक बार अन्यत्र आती है तो वह अझि 
के लिये ही प्रयुक्त हुई है। 
अपां नातु का विभिन्न गणनाओं में, मुख्यतः अज एकपाद्‌ ( २, ३१४; 
७, ३५११ ), अहि दुष्त्य ( १, १5६०; २, ३१६; ७, ३५१३), और सवितृ 
( २, ३१६; ६, ५०१° ), के साथ उल्लेख है । कम से कम एक बार इस उपाधि 
का प्रत्यक्षतः सवितृ के लिये प्रयोग किया गया है, जो सम्भवतः इसलिये कि 
सवितृ गमित क्रनेवाले अभि के एक रूप का प्रतिनिधित्व करता है। जो सुवर्ण 
के समान है, जो विद्युत का परिधान पहने हुये हैं, जो उच्चतम स्थान पर रहता 
है, जो प्रच्छन्न रूप से विकसित होता है, जो प्रदी होता है, जो जलों की 
सन्तान है, जो नीचे पृथ्वी पर आता है, और जिसे अमि के साथ समीकृत 
किया गया है, वह अपां नपात्‌ मेघों में छिपे रहनेवाले अमि के ही विद्युत रूप 
का प्रतिनिधित्व करता हुआ प्रतीत होता है, क्योंकि अग्नि को प्रत्यक्षरूप से 
अपां नपात्‌ कहे गये होने के अतिरिक्त जल का गर्भ” भी कहा गया है ( ७, ९; 
१, ७०३ )। इसी रूप में इसे ( अभि को) मानव गृहों में स्थित किया गया है 
( ३, ५१ ), इसका आवास जल है (८, ४३९), और अरणि की दोनों 
लकड़ियाँ उस अभि को उत्पन्न करती हैं जो पोधों और जल, दोनों का गर्भ है 
( ३, १'* )। अझ्ि को 'पर्वत कः पुत्र” भी कहा गया है ( १०, २०० तु० की» 
६, ४८ ` ) जिसका उस विद्युत के अतिरिक्त कदाचित ही कुछ अन्य आशय हो 
सकता है जो पर्वतरूपी मेंघों से प्रकट होती है। अपने दिव्य और पाथिव रूपों 
से भिन्न, अमि के तृतीय रूप का जल में, समुद्र में, आकाश के पयोधर में, 
जल को गोद में, प्रदी होने के रूप में वर्णन किया गया है ( १०, ४५”? )। 
वास्तव में दिव्य अभि का आवास जल में स्थित होना वैदिक पुराकथाशाज 
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का सर्वोत्कृष्ट रूप से स्थापित तथ्य हैं।' त्रित के लिये व्यवहृत आप्त्य' शब्द 
की भी इसी के समानं व्याख्या सम्भव प्रतीत होती है ($ २३ )। 


'अपां नपातु” भारतीय पुराकथाशास्न का ही सृजन नहीं हैं वरन यह भारतीय- 
ईरानी काल में भी मिलता है। अवेस्ता में 'अपाम्‌ नपाट' जलवासी एक आत्मा 
है, जो उसकी गहराई में रहता है, जो ऐसी स्त्रियों से घिरा हे जिनके साथ 
उसका आवाहन किया गया है, जो क्षिप्र अश्चों पर चलता है, और जिसके लिये 
यह कहा गया है कि इसने सागर को गहराई में उज्ज्वलता को छीन लिया ।? 
स्पीगेल का विचार है कि अवेस्ता में यह देवता आम्रेयता के चिष्ठ प्रकट 
करता है, और डर्मेस्टेटर यह व्यक्त करते हैं कि यह मेघों से विद्युत के रूप 
में उत्पन्न एक अभिदेवता है” । श्रोडर इसी मत से सहमत हैं, किन्तु कुछ" 

` विद्वान्‌ इससे असहमत भी हैं। ओल्डेनबर्ग* का विचार है कि अपां नपात्‌ 
मूलतः एक विशुद्ध और सरल जलीय व्यक्ति था, जो एक सक्था भिन्न व्यक्ति 
जल से उत्पन्न अझि, के साथ सम्बद्ध हो गया । आपकी मान्यता का आधार यह 
हैं कि जिन दों सुक्तो में इसकी प्रख्याति है, उनमें से एक ( १०, ३० ) को 
संस्कारों में ऐसे कृत्यों से सम्बद्ध किया गया है जो सर्वथा जल से सम्बद्ध हैं, 
जव कि २, ३५ में इसका जलमय रूप ही प्रमुख है। दूसरी ओर हिलेब्रान्ट* 
का, जिनसे हार्डी?" भी सहमत है, यह विचार, है कि अपां नपातु चन्द्रमा है, और 
मेक्स मूलर'' इसे सूर्यं अथवा विद्युत मानते हैं । 
१बिन्डिश : फे० रौ० १४४ - तु० वां० मुख्यतः ऋग्वेद ३, १ 
( गेल्डनर : वेदिशे स्ट्ूडियन १, १५७-७० ); औरं ५, ८५; ७, ४९४; १०, 
९९ भो - तु० की०, दि० वे० मा० १, ३७७-८ -- 'स्पीगेल : डो० पी० 
१९२-३ -- सै० बु० ई० ४१, ॥॥; किन्तु देखिये हिलेव्रान्ट ; त्सी० गे० 
४८, ४२२ -- वाँ० मौ० ९, २२७-८ -- *औ० वे० ११८-२०, तु० कौ० 
३५७ -- “तु० की० श्रोडए : बी० मौ०, उ० स्था०; मकडौनेल : ज० ए० सो० 
२७, ३५५-६ -- हि० वे० मा० १, २६५-८०; त्सो० गे० ४८, ४२२ और 
बाद -- * "हाडं : वे० पी० ३८ और वाद -- "चिप्स ४१, ४१०; मैक्स- 
गूलर : नेचु एल रिलीजन ५००। 


रेजा : रेज्यू डि छिंग ३, ४% ओर बाद; स्पोगे ल के जोरोआस्द्रिशे स्टूडियन 
१७७-८६ में विण्डिदामंन ; स्पीगेल : अवेस्ता का अनुवाद ३, ४ ॥४ 
आसमैत : ऋग्वेद का अनुवाद 7, ४५; वर्गेन : ल० रि० बे० २, १७-१९; 
३६-७; ३, ४५; छडनिग : ऋग्वेद फा अनुवाद ४, १८१; ग्रुप्पेः डी भीश कुल्टे, 
१, ८९; ब्राइके : या० ८२, नोट २; छ० ऋ० फौ० ९३; मैकडौनेल : ज० ए० 
सो० २५, ४७५-६; हाँ? इ० १०६ । 
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ल . हना न टः तु [त Gyaan Rosha 
§ २५. मातरिः्चन्‌ः-मातरिश्वन्‌ की ऋग्वेद के किसी भी सम्पूर्णं सुक्त 
मै प्रख्याति नहीं है और इसमें इनका नाम भी केवल सत्ताइस बार ही आता है, 
जिसमें से इक्कीस बार इस वेद के बाद के अंगों में. मिलता है, अन्यथा पाँच बार 
तृतीय और केवल एक बार षष्ठम्‌ मण्डलो में ही आता है। इन छः अपेक्षाकृत 
प्राचीन स्थलों पर मातरिश्वन्‌ को या तो सदेव अमि के साथ समीकृत किया गया 
है अथवा इसे अमि को उत्पन्न करने वाला बताया गया है। यद्यपि मातरिश्वन्‌ 
की पुराकथा अम्नि तथा अझ्नि को उत्पन्न करनेवाले एक मूर्तीकरण पर आधारित 
है, तथापि इस पुराकथा का विश्लेषण यह व्यक्त करता है कि यह दोनों ही 
समतुल्य हैं । ऋग्वेद के बाद के मणडलों में भी कोई ऐसी वात नहीं है जिससे 
स्पष्टतः यह व्यक्त हो सके कि अन्य वेदों तथा वेदिकोत्तरकाल में प्रचिलित 
मातरिश्चतु की धारणा का कुछ अंश इस वेद में भी प्रकट होना आरम्भ 
होगयाथा। 


तीन स्थलों पर मातरिश्वन्‌ अभि का एक नाम है (३, ५५. २६९; १, 
९६” ) । एक अभि सूक्त ( ९, ५५११ ) के अन्तिम पद में भी, जहाँ यह नाम 
सम्बोधन के रूप में आता है, सम्भवतः यही आशय प्रतीत होता है। एक 
अन्य मन्त्र में, जहाँ इस नाम की एक व्युत्पत्ति-विषयक व्याख्या दी हुई है, इसे 
अभि का ही एक रूप कहा गया है, यथा : 'आकाशीय बीज के रूप में इन्हें 
“तनू नपात्‌’ कहते हैं, जब यह जन्म लेते हैं तो 'नराशंस' बन जाते हैं; जब 
मातरिश्वन्‌ के रूप में अपनी माता में इनका निर्माण होता हे (अमिमीत मातरि : 
तु० की० १, १४१°), तब यह द्रुतगामी वायु के समान बन जाते हैं ( ३, 
२९२१ ) | अन्यत्र यह कहा गया है: “एक ही व्यक्ति को ज्ञानीजन विविध 
नामों से पुकारते हैं: उसे अझि, यम, मातरिश्चन्‌ कहते हैं ( १, १६४१६ )। 
एक वार मातरिश्वन्‌ को बृहस्पति का रूप कहा गया है, जिन्हें अनेक बार 
अग्नि के साथ समीकृत किया गया है ( $ ३६ ) : 'बह बृहस्पति संस्कार के समय 
मातरिश्वन्‌ के रूप में प्रकट हुये ( सम अभवत्‌ )' ( १, १९०१ ) । 


अन्यत्र अभि के साथ मातरिश्वन्‌ का विभेद किया गया है । “उच्चतम आकश 
में जन्म लेनेवाले वह ( अभि ) मातरिश्वन्‌ के लिये प्रकट हुये” ( १, १४३ ) । 
भनि सर्वप्रथम मातरिश्वन्‌ और विवस्वत्‌ के सम्मुख प्रकट हुये; पुरोहित के 
वरण करने पर दोनो लोक प्रकम्पित हुये” ( १, ३१२ )। 'जब मातरिश्वन ने 
हवि-वाहक प्रच्छन्न अमि को प्रदीप_्त किया, तब तेजस्वियों में सर्वोच्च अमि ने 
अपनी ज्वाला से अन्तरिक्ष को उपस्तम्भित किया? ( ३, ५१” ) । इस मन्त्र के 
पहले एक ऐसा मन्त्र है जिसमें अमि को प्रत्यक्ष रूप से मातरिश्वन्‌ कहा गया 
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है। एक सूक्त के परस्पर सन्निकट मन्त्रों में इस प्रकार के विरोवाभास की यही एक- 
मात्र व्याख्या प्रतीत होती है कि वाद के मन्त्र में अम्नि के एक विशिष्ट मूर्तीकरणा 
के नाम का ही प्रथम में जातिवाचक अन्नि की एक उपाधि के रुप में प्रयोग किया 
गया है । मातरिश्वन्‌ एक अग्रणी, यशस्वी यज्ञपति, और द्विजन्मा दूत को उपहार 
स्वरूप भृगु के समीप लाये ( १, ६०१ ) । एक ( अभि ) को मातरिश्वन्‌ आकाश 
से लाये और दूसरे ( सोम ) को उत्क्रोश पक्षी पर्वतों से ( १,९३६ ) । मातरिश्वन्‌ 
उस प्रशंसनीय पुरोहित और आकाश-निवासी अमि को लाये (३, २१३)। 
मनुष्य के लिये प्रथम पूज्य ( पुरोहित ) के रूप में अभि को मातरिश्चनु और 
देवों ने निमित, और भृगु ने उत्पन्न किया ( १०, ४६१ )। उस देव को 

` मातरिश्वन्‌ मनुष्यों के लिये बहुत दूर से लाये ( १, १२८१ )। विवस्वत्‌ के 
दूत मातरिश्चन्‌ उस अभि वश्वानर को दुर से यहाँ लाये, जिसे पराक्रमी” 
व्यक्तियों ने जल की गोद में पकड़ा ( ६, ८” )। घर्षण द्वारा मातरिश्वन्‌ ने 
गुप्त अमि को उत्पन्न किया ( १, १४११ )। अभि को घर्षण द्वारा मातरिश्वन्‌ 
ने उतन्न किया और मानव आवासो में स्थित किया ( १, ७१४. १४८? ) । . 
इन्द्र ने त्रित के लिये दैत्य से गायों को प्राप्त किया और गाय के गोष्ठों को दध्यञ्च 
( और ) मातरिश्व॒नु को समर्पित किया ( १०, ४८१ ) । 


बाद के सुक्तो में कुछ ऐसे अस्पष्ट स्थल हैं जो मातरिश्वन्‌ के चरित्र पर 
कदाचित्‌ ही कुछ और अधिक प्रकाश डालते हैं। इस प्रकार फे दो स्थलों पर 
यह ( मातरिश्वन्‌ ) सोम को परिष्कृत करने वाला तथा उसका आनन्द लेनेवाला 
माना गया प्रतीत होता है (९, ६७; १०, ११४१ ); और एक अन्य 
स्थल पर ऐसे पितरों की गणना में इसका उल्लेख है जिनके साथ बेठकर इन्द्र ने 
सोम पान किया था ( वालखिल्य ४१ ) । एक बार इन्द्र की एक योग्य हविदाता 
के रूप में इसके साथ तुलना की गई है ( १०, १०५९ ) जहाँ कदाचितु अमि 
उत्पन्न करने की मातरिश्वन्‌ की योग्यता का ही लाक्षणिक आशय उद्दिष्ट प्रतीत 
होता है ( तु० की० १०, ४६* जहाँ वही 'तक्ष” क्रिया प्रयुक्त हुई है )। इसकी 
योग्यता सम्बन्धी धारणा सम्भवतः एक विवाह-सूक्त ( १०, ८५९° ) में भी 
उपस्थित है जहाँ दो प्रेमियों के हुदयों को संयुक्त करने के लिये अन्य देवताओं के 
साथ मातरिश्वन्‌ का भी आवाहन किया गया है। ( तु० की० त्वष्ट, $ ३८ )। 
अन्ततः, एक अत्यन्त अस्पष्ट मन्त्र ( १०, १०९१ ) में मातरिश्वन्‌ को असीम? 
और 'अ्रमणशील” ( सलिल’, जो एक ऐसा विशेषण है जिसका अथवंवेद में अनेक 
बार 'वात” के साथ प्रयोग किया गया है ) कहा गया है, जो गुण सम्भवतः बाद 
के समय में मिलने वाली मातरिश्वन्‌ सम्बन्धी धारण का ही प्रतिनिधित्व करते हैं । 

इस प्रकार मातरिश्वन्‌ अभि के ही एक दिव्य रूप का मूर्तीकरण प्रतीत 
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होता है जिसके साथ में 'प्रोमेथियस” की भाँति ही यह धारण भी संयुक्त है 
कि वह गुप्त अभि को आकाश से पृथ्वी पर लाया । विद्युत्‌ के अतिरिक्त कदाचितु 
ही कुछ अन्य वस्तु इसका प्राकृतिक आधार हो सकती है। इस तथ्य द्वारा इस 
बात का भी समाधान हो जाता है कि यह आकाश से पृथ्वी पर आने वाला 
विवस्व॒त्‌ का दूत है ( ६, ८” ) ठीक उसी प्रकार जिस प्रकार अझि स्वयं भी दोनों 
लोकों के बीच विवस्वत्‌ ( $ ३५ ) का दूत है।* अथर्ववेद में तो मातरिश्चन्‌ अभि 
के एक रहस्यात्मक नाम के रूप में आता है ( अथर्ववेद १०, ८**** ); किन्तु 
सामान्यतया अथर्ववेद (१२, १*१ इत्यादि) अन्य संहिताओं, ब्राह्मणों, तथा उनके 
याद के साहित्य में, यह नाम वायु की एक उपाधि है । इस धारण का संक्रमण 
एक ऐसे स्थल पर मिलता है जिसे पहले उद्धत किया जा चुक्रा है ( ३, २९११ ), 
यथा : “जब मातरिश्वन्‌ के रूप में अमि का अपनी माता के गर्भ में निर्माण हुआ 
या तव वह वायु के समान वेगवान हुआ'*, और अन्यत्र सप की भाँति फुँफकार 
मारते हुये वायु में स्थित अझि को. वेगवान वायु के साथ तुलना की गई है 
( १, ७९? )। इसी प्रकार की उक्तियों को वाद में वायु के रूप में मातरिश्वन्‌ 
की व्याख्या करने के लिये अत्यन्त सरलतापूर्वक ग्रहण कर लिया गया होगा । 


मातरिश्वन्‌ः शब्द में, जिसकी समानता का कोई अन्य शब्द किसी भी 
भारतीय भाषा में नहीं है, एक सवंथा भारतीय यौगिक शब्द होने के सभी चिह्न 
वर्तमान हैं ( 'मातरिम्वरी”, “ऋजिश्वन्‌', दुगूभिश्चन्‌' आदि की भाँति ) । ` 'जिसका 
अपनी माता में निर्माण हुआ हो” के रूप में इस नाम को ऋग्वेदिक कवियों द्वारा 
प्रस्तुत व्याख्या को व्युत्पत्तिशासत्रीय दम्भ के आधार पर कदाचित ही अस्वीकृत 
किया जा सकता है, क्योंकि इस शब्द के ऋग्वेदिक भाषा के समसामयिक काव से 
ही चले आ रहे होने की सभी सम्भावनायें हैं। सम्भवतः इसका अर्थ 'माता के 
भीतर विकसित होने वाला” है ( ./शू, बढ़ना, जिससे हमें 'शिशु” तथा अन्य 
'ब्युत्पन्न गन्द मिलते हैं )? और अभि को भी अपनी माता में विकसित ( ./ वृध्‌ ) 
होने वाला कहा गया है ( १, १४१०४ )। इसमें स्वराघात द्वितीय अक्षर की 
अपेक्षा तृतीय पर स्थानान्तरित हो गया है, जो कि सम्भवतः 'वन्‌' प्रत्यय से 
बने अनेक अन्य शब्दों ( जैसे 'प्रातरित्वन्‌? ) के प्रभाव के कारण हुआ है । यहाँ 
माता से या तो निचली 'अरणी', अथवा "गर्जन करने वाले मेघ” का आशय है; 
किन्तु यह बाद की ही धारणा अधिक सम्भव है क्योंकि मातरिश्वन्‌ आकाश से 
आते हैं। यास्क ( निरुक्त ७, २६ ), जो मातरिश्वन्‌ को वायु की उपाधि मानते 
हैं, इस यौगिक शब्द का “मातरि? ( = अन्तरिक्षे) और शश्वन्‌’ ( श्वस्‌' साँस 
लेना”, अथवा “आशु अन्‌” जल्दी जल्दी साँस लेना” से ) के रूप में विश्लेषण करते 
है जिससे इसका अर्थ 'वह पवनः जो वायु में श्वास लेता है? हो जाता है। | 
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२औ० व० १२२, नोट १, के विचार सै इस मत का कि मातरिश्वन्‌ केवल 
अप्ि के रूप के अतिरिक्त अन्य कुछ नहीं है, कोई विश्वस्त आधार नहीं दै, और 
आप मातरिश्चन्‌,को केवळ ऋग्वेद का 'प्रोमेथ्यूस” मात्र मानते हैं; तु० कौ० 
औ० वे० १०८, नोट १, और से० बु० ई० ४६, १२३ -- 'तु० कौ० बर्गेन : 
ल० रि० वे० १, २७; आके: घा० ५१; औस्डेनवर्ग : से० बु० ई० ४६, 
३०६ -- उतु० की० हटने : संस्कृत रूट्स, १० १७६; रौथ : निरुक्त १११-२; 
वेवर : इन्डिशे स्ट्ूडियन १, ४१६; रूटर : कु० त्सी० ३१, ५४४-५। 


कुन : ह गौ० ८, `१४; मुईर ¦ ज० ए० सो० २०, ४१६, नोट; मूईर : 
सं० टे० ५, २०४, नोट; शात्ने : कु० त्सी० २०, २१०; व० क्र०, व० स्था०; 
वर्गैन : ल० रि०-बै० १, ५२-७; ब्री० ९; के० ऋ० ३५; हार्ड : वे० पी० १६०; 
एग्लिङ्ग ; से० बु० ई० १२, १८६, नोट २; औ० वे० १२२-३ । 


§ २६. आहि दुध्न्यः--अतल के सर्प॑ अहि बुष्न्य, जिसका नाम केवल 'विश्वे- 
देवस’ को अर्पित यूक्तों में ही वणित है, ऋग्वेद में केवल वारह वार आता है और 
इसकी कदाचित ही कभी अकेले चर्चा है । इसे पाँच बार अज एकपाद्‌" के साथ, 
तीन बार 'अपां नपातु' के साथ, तीन बार 'समुद्र” के साथ, और दो वार सवितृ 
के साथ सम्बद्ध किया गया है। ऐसे मन्त्र केवल तीन हैं ( ५, ४१४; ७, 
३४:६७ ) जिनमें अकेले इसका ही आवाहन किया गया है। जहाँ कहीं किसी 
एक अन्य देवता का इसके साथ उल्लेख है वहाँ बह्‌ देवता या तो अपा नपात्‌' 
(१, १ ८६० ) है अथवा 'अज एकपादु' ( १०, ६४* )। जहाँ अहि बुष्त्य और 
अज एकपादु का एक साथ एक ही मन्त्र में उल्लेख है, वहाँ इन दोनों में सदैव 
( १०, ६६१ के थोड़े से अपवाद के अतिरिक्त) एक सान्निघ्य है। सर्वाधिक 
बिशिष्ट तालिकायें जिनमें इस नाम का आवाहन मिलता है वह यह हैं: अज 
एकपाद्‌, अहि बुष्न्य, समुद्र, अपां नपात्‌, पृ्लि (७, ३५१०); ` अहि इत्य, 
अज एकपाद्‌, त्रित, ऋगुक्षत्‌, सवितृ, अपां नपातु ( २, ३१९); समुद्र, नदी, 
स्थान ( रजस्‌ ), वायु, अज एकपाद्‌, गर्जन करने वाला जलय्लावन, अहिं दुघ्न्य, 

. और सर्वदेव ( १०, ६६२१ ) । इन सहयोगियों के आधार पर्‌ निर्णय करने पर 
अहि दुष्त्य एक अन्तरिक्ष देवता प्रतीत होगा और नेघण्ठुक (५, ४ ) में 
मध्यम स्थान अथवा अन्तरिक्ष क्षेत्र के देवताओं के अन्तर्गत ही इसकी गणना 
है । किन्तु जिन स्थलों पर इसका अकेले उल्लेख है उन्हीं के आधार पर इसके 

सम्बन्ध में निश्चित रूप से कुछ और अधिक जाना जा सकता है। खा हक, 

में अधिकांश विवरण प्रस्तुत करनेवाले कए मन्त्र में कवि कहता है: ज 

हुँ जो शून्य स्थलों में स्थित जल 
उत्पन्न ( अव्जामु ) उस सर्प की स्तुति करता हूँ र हो, कि तह] 

धाराओं के तल (बुझ्ने) में बेठा है! (७९४ 39९ के” ° १ 
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इससे इस बात का संकेत मिलता है कि यह अन्तरिक्ष-समुद्र में रहता है, और 
यास्क “वायु' के रूप में ही 'दुष्न” की व्याख्या करते हैं ( निरुक्त १०, ४४ ) । 
उक्त स्थल के बाद के ही मन्त्र में इससे अपने स्तोताओं को किसी प्रकार की 
क्षति न पहुँचाने की स्तुति की गई है, और एक अन्य स्थल (५, ४१% ) पर 
भी इसे ठीक इन्हीं शब्दों में सम्बोधित किया गया है। इससे यह व्यक्त होता 
है कि इसकी प्रकृति में कुछ हानिकर तत्व अवश्य संयुक्त थे । अन्यथा, 'अहि” 
एक ऐसा शब्द है जो साधारणता बुत्र के लिये व्यवहृत हुआ है ( § ६८), 
और जलों को आवृत्त करनेवाले वृत्र का जल द्वारा बहा लिये जाने अथवा जल 
में शयन करने बाले के रूप में वर्शन किया गया है ( वही), अथवा वाय के 
तल ( बुध्न ) में पड़ा” हुआ कहा गया है ( १, ५२६ ) । शुन्य स्थान में स्थित 
« अभि को 'अहि’ कहा गया है ( १, ७९१ ), और इसे महाशुन्य के तल ( बुघ्ने ) , 
में उत्पन्न भी कहा गया है ( ४, १११ )। अतः यह निष्कर्ष निकाला जा सकता 
है कि मूलतः अहि बुष्न्य, अहि वृत्र' से भिन्न नहीं था, यद्यपि एक ऐसे दिव्य 
व्यक्ति के रूप में इसका आवाहन किया गया है जो अपां नपात्‌ से मिलता- 
जुलता है और इसके घातक पक्ष का केवल संकेतमात्र कर दिया गया है । 
बाद के वेदिक साहित्य में अहि बुध्य को लाक्षणिक रूप से 'अस्नि गार्हपत्य” 
के साथ सम्बद्ध किया गया है ( वाजसनेयि संहिता ५, ३३; ऐतरेय ब्राह्मण ३, 
३६; तैत्तिरीय ब्राह्मण १, १, १०३) वैदिकोत्तर साहित्य में अहि बुध्न्य एक 
“रद्र का नाम और साथ ही साथ शिव की उपाधि भी है। 


वेवर : इण्डिरो स्टूडियन १, ९६; रौथ : सेण्ट पीरसात्रगं कोश, व० स्था० 
ध्न्यः; मूईर : सं० टे० ५, ३३६; वर्गेन : ल० रि० वे० २, २०५-६, ४०१; 
३, २४-५; हार्डी : वे० पी० ४१ ( चन्द्रमा के एक नाम के रूप में ) 


४ ९७. अज एकपाद/--यह व्यक्ति अहि बुध्न्य से घनिष्ठतः सम्बद्ध है, और 
इसका नाम पाँच बार तो अहि बुब्त्य के सन्निकट हाने के रूप में, तथा केवल 
एक बार ही अकेले ( १०, ६५२ ) आता है। इस वाद के स्थल पर स्तुत्य 
देवता, 'गर्जन करनेवाली पावीरवी ( विद्युत की पुत्री : सेन्ट,  पीसंबर्ग कोश ), 
एकपाद्‌ अज, आकाश को धारणा करनेवाला, जलधारा, समुद्रीय जल, सर्वेदेवा:. 
और सरस्वती, आदि सभी वाद के ही सूक्त में उल्लिखित देवताओं के समान 
हैं, यथा : 'समुद्र, जलधारा, वायवीय स्थान, अज एकपाद्‌, गर्जन करनेवाला 
जलप्लावन, अहि बुष्म्य, और सर्वेदेवाः’ ( १०, ६६११ )॥ यह दोनों ही स्थल 
ऐसा व्यक्त करते है कि अज एकपाद्‌, एक वायवीय देवता है। फिर भी, नेघण्ट्रक 
( ५, ६ ) में इसकी द्युलोकवासी देवताओं के अन्तर्गत गणाना है । अथर्ववेद में 
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यह कहा गमा है कि अज एकपाद्‌ ने दोनों लोकों को हढ़ किया ( अथववेद 
१३, १९ ) । तैत्तिरीय ब्राह्मण ( ३, १, २८ ) अज एकपाद्‌ का पूर्व में उदित होने 
वाले के रूप में वर्णन करता है। इस स्थल के भाष्यकार अज एकपाद्‌ की एक 
प्रकार की अग्नि के रूप में परिभाषा करता है ।.निरुक्त १२, २९ पर टीका करते 
हुये दुर्गा इसकी सूर्ये के रूप में व्याख्या करते हैं। स्वयं यास्क इस सम्वन्ध में 
कोई मत नहीं व्यक्त करते कि अज एकपाद्‌ किसका प्रतिनिधित्व करता है 
और केवल 'अज' की 'अजन' ( प्रेरित करनेवाला ) तथा 'एकपादू' की “जिसके 
एक पैर हाँ', अथवा 'जो रक्षित करता है अथवा एक पेर से पान करता है” 
के रूप व्याख्या मात्र कर देते हूं । यद्यपि यह बाद में कदाचित ही एक स्वतंत्र 
देवता रह गया है, तथापि अज एकपाद्‌, और साथ ही*साथ अहि बुष्त्य गृह्य 
सूत्रों में हवि प्राप्त करते हैं पारस्कर गृह्य सूत्र २, १५९ ) | महाकाव्य में अज . 
एकपाद्‌ ग्यारह रुदरों में से एक का नाम तथा शिव की एक उपाधि, दोनों ही है । 
रौथ?, जिनके मत से ग्रासमेन भी सहमत हैं', अज एकपाद को झंझावात का 
प्रेरक मानते हैं, और 'एक पाद वाला संचालक अथवा प्रबल वात उत्पन्न करने 
वाले! के रूप में इस नाम का अनुवाद करते हैं। व्छूमफील्डः और विक्टर 
हेनरी” का विचार है कि थह एक सौर-देव का प्रतिनिधित्व करता है । हार्डी” 
का विश्वास है कि 'एक बकरा जो अकेले जाता है चन्द्रमा है । 'अजन्मा ( अ-ज ) 
जिसके एक ही पैर है” के रूप में इस शब्द की व्याख्या करते हुये बर्गेनः यह 
विचार व्यक्त करते हैं कि इसका अर्थ वह है जो एक रहस्यमय एकाकी संसार में 
रहता है। यदि यहाँ एक अन्य अनुमान भी प्रस्तुत किया जाय तो 'एक पेर वाले 
बकरे”? के अर्थ का यह नाम मूलतः विद्युत की एक लाक्षणिक उपाधि था, जिसमें 
“बकरे? से मेध-रूपी पर्वत के बीच विद्युत की चपल गति का आशय होगा और 
(एक पाद” से विद्युत की एक रेखा का जिससे वह पृथ्वी पर आघात करती है । 


१सेन्ट पीटसंबर्ग कोश, व० स्था० अज; निरुक्त, पर प्रस्तावना, १६५-६ 
( तु० की० मूईर : सं० टे० ५, ३३६ ) ` ब० ऋ०, व० स्था० १ “अज; तु० 
की०, फे: अ० फा० १७, २४-५ = 3अ० फा० १२, ४४३; से० बु० ० ४२, 
६६४ -- लागहिम्स रोहित, पेरिस, १८९१, प० २४-- हाडी: वे० 
पा० ४१-२ -- “बर्गेन ; छ० रि० वे० ३, २३ ¬ औ० वे० ७१-२; 
तु० की० दो : २४। 
वेबर : इन्डिशे स्ट्रडियन १, ९६ | 
६ २८. रुद्र:--ऋग्वेद में इस देवता का एक अप्रधान सा ही स्थान है। केवल 
दीन सम्पूर्ण युक्तों मं, अंशतः एक अन्य में, तथा एक दुसरे में सोम के साथ सम्मिलित 
रूप से इनकी प्रख्याति है, जब कि इनका नाम भी प्रायः ७५ बार ही आता है। 
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१४० वैदिक माइथौलोजी 
ऋग्वेद में इनके देहिक गुणों का इस प्रकार वर्णन है। इनके हाथ हैं 

( २, ३३० इत्यादि ), भुजायें हैं ( २, ३३7; वाजसनेयि संहिता १ ६, १), और 
इनके हाथ-पैर सुदृढ़ हैं ( २, ३३'' )। यह सुन्दर अधरों वाले (२, ३३० ) हैं 
और ( पूषन्‌ की भाँति ) वेणीयुक्त केश रखते हैं ( १, ११४१० )। इनका वर्णं 
भूरा ( ब्रु : २, ३३* इत्यादि ) है। इनका रूप अति तेजस्वी है ( १, ११४” ) 
और यह विविध-रूप हैं ( २, ३३१ ) । यह जाज्वल्यमान सुयं के समान और 
सुवर्णं की भाँति प्रदीप हैं ( १, ४३०) । यह स्वर्णालङ्कारों से सुशोभित 
(२, ३३९ ) और विविध रूपों वाले कण्ठहार? ( निष्क : २, ३३° ) से 


से 
विभूषित हैं । यह रथ के आसन पर आसीन हैं ( २, ३३” )। बाद की संहितायें 


( मुख्यतः वाजसनेयि संहिता १६ ) इनके अनेक अन्य गुणों का उल्लेख करती 
हैं। यह सहस्त-नेत्र हैं ( अथवंवेद १ १, २, वाजसनेयि संहिता १६, ७ ) । 
इनके एक पेट, एक मुख, एक जिह्वा और दाँत: हैं ( अथर्ववेद ११, २६ ) । इनका 
पेट कष्ण, और इनकी पीठ रक्तवराँ है ( अथर्ववेद १ ५, १४८ )। यह 
नीली-प्रीवा वाले ( वाजसनेयि संहिता १६, ७ ) और नीले केशो वाले हैं ( अथर्व 
वेद २, २७४ )। यह ताम्र-वर्ण और लाल हैं ( वाजसनेयि संहिता १६, ७ )। 
यह चर्म-वेष्ठित ( वाजसनेयि संहिता ३, ६१; १६, ५१ ) और पर्व॑तों में रहने 
वाले हैं ( वाजसनेयि संहिता १६, २-४ )। £ 
ऋग्वेद में अवसर ही रुद्र के युद्ध आयुधो का भी उल्लेख है। एक वार इन्हें 
अपने हाथों में ,बञ्र घारण किये हुये कहा गया है ( २, ३३३ )। आकाश से 
प्रक्षित इनका विद्युत-शर ( दिद्युत्‌ ) पृथ्वी को पार करता है ( ७, ४६३) । 
साधारणतया इन्हें एक घनुष और ऐसे वाणों से सुसज्जित वताया गया है 
(२, ३३११; ५, ४२११; १०, १२५९ ) जो शक्तिशाली और शीघ्रगामी हैं 
(७, ४६२ ) । इनका, 'कृशानु’ ( § ४८ ) तथा धतुर्घरों के साथ आवाहन किया 
गया है ( १०, ६४“), और जहाँ इन्द्र की एक रथारूढ़ धनुर्धर से तुलना की गई 
है वहाँ धनुर्धर से यही उद्दिष्ट हैं ( ६, २०, तु० की० २, ३३१ )। अथर्ववेद 
में भी इन्हें एक घनुर्घर कहा गया है ( १, २८१; ६, ९३%; १५, ५-० ) । इसी 
वेद तथा वाद के वेदिक ग्रन्थों में इनके धनुष, बाणा, शर्त और गदा आदि का 
अक्सर उल्लेख है ( अथर्ववेद १, २८” इत्यादि; शतपथ राह्मण ९, १, १९ )। 


रुद्र के सम्बन्ध में जिस एक तथ्य का सर्वाधिक वार उल्लेख है वह है मरुतों 


के साथ इनका सम्बन्ध । यह मरुतों के पिता मरुतों के पिता हैं ( १, ११४६-५; २, ३३१ ); 
अथवा अपेक्षाकृत अधिकतर मरुतों को ही इनका पुत्र, तथा अनेक बार 'रुद्र' या 


रुद्रिय कहा गया है। . यह भी कथन है कि इन्होने मरुंतों को पृश्नि के उज्ज्वल 
पयोधर से उत्पन्न किया ( २, ३४९ )? । किन्तु रुद्र को इन्द्र की भाँति मरुतों के 
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युद्धोपम कृत्यों के साथ कभी भी सम्बद्ध नहीं किया गया है क्योंकि यह देव 


देत्यो के साथ कभी भी युद्धरत नहीं होते । वैदिकोत्तर साहित्य में शिव की बहु- 
प्रयुक्त उपाधि “श्र्यम्बक' को वेदिक ग्रन्थों ( वाजसनेयि संहिता ३, ५८; शतपथ 
ब्राह्मण २, ६, २१ ) में तो रुद्र के लिये व्यवहृत किया ही गया है, ऋग्वेद तक 
में इससे एक बार ( ७, ५९११ ) इन्हीं का आशय प्रतीत होता है। इस शब्द 
( त्र्यम्बक ) का अर्थ वह जिसकी तीन माताये हों” (तु० की० ३, ५६०) 
प्रतोत होता है, जिससे विश्व के त्रि-पदीय विभाजन का आशय उदिष्ट है ( तु० 
की० ग्रासमैन : ऋग्वेद का अनुवाद १, ५५५ )। शिव की पन्नी के एक वेदिको- 
तर कालीन नाम “अम्बिका” का सर्वप्रथम वाजसनेयि संहिता ३, ५ में उल्लेख 
है, जहाँ यद्यपि यह रुद्र की पत्नी नहीं वरन्‌ उनकी बहन कै रूप में आता है। 


शिव की पल्ली के नियमित नाम 'उमा' और 'पाव॑ती” सर्व प्रथम तेत्तिरीय " 


आरण्यक और केन उपनिषद्‌ में आते हुये प्रतीत होते हैं । 
ऋग्वेद के एक स्थल पर ( २, १६ ) रुद्र उन अनेक देवों में से एक हैं जिन्हें 
अग्नि के साथ समीकृत किया गया है। अथवंवेद ( ७, ८७१ ),.तैत्तिरीय संहिता 
( ५, ४, ३; ५, ५, ७" ) और शतपथ व्राह्मण ( ६, १, ३"” तु० की० ९, 
१, ११ ) में भी इन्हें अमि के साथ समीकृत किया गया है। 'रुद्र' शब्द अक्सर 
एक विशेषणा के रूप में और अनेक दशाओं में अभि के एक गुण के रूप में 
(यद्यपि कदाचित और अधिक बार अश्विनो, | २१, के एक गुण के रूप में ) 
आता है। वाजसनेयि संहिता ( १६, १८-२८ ) में अनेक अन्य के अतिरिक्त 
“श्व? और “भव” के रूप में रुद्र के दो नवीन नाम दिये गये हैं। अथवंवेद में भी 
यह दोनों नाम आते हैं जहाँ इनके विनाशात्मक वाणों भौर विद्युतों का उल्लेख 
है ( २, २७९; ६, ९३१; १०, १०; ११, २१ ` ); किन्तु यहाँ इन दोनों को 
परस्पर पृथक्‌-पृथक्‌ और रुद्र से भी स्वतंत्र देवता माना गया प्रतीत होता है। 
सुत्र के एक स्थल पर “भव” भौर “शवं' को रुद्र का पुत्र कहा गया है और हिंसा 
के लिये उद्यत भेड़िये से इनकी तुलना की गई है (शाङ्खायन श्रौत सूत्र ४, २०१) 
वाजसनेयि संहिता ३९, ५ में अभि, अशनि, पशुपति, भव, शर्व, ईशान, महादेव, 
उग्रदेव, तथा अन्य की देवों के रूप में, अथवा एक ही देव के विविध रूप में 
गणना कराई गई है। अभि के आठ भिन्न-भिन्न रूपों का प्रतिनिधित्व करने वालों 
` क्के रूप में सुद्र, शवं, पशुपति, उग्र, अशनि, भव और महान देवः के नाम दिये 
गये हैं (शतपथ ब्रादाण ६, १, ३% तु० की० शाङ्कायन ब्राह्मण ६, १ इत्यादि ); 
और शर्वे, भव, पशुपति, तथा रुद्र, सभी को अभि का नाम बताया सया है 
( शतपथ ब्राह्मण १, ७, रे )। शतपथ ब्राह्मण ( ६, १, ३” ) में अप्ति कुमार' 
को दिये गये उपरोक्त तालिका के एक नाम 'अशनि’ की इसी ग्रन्थ में विद्युत” के 
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अर्थे में व्याख्या की गई है, किन्तु शाङ्खायन ब्राह्मण में इसे ही इन्द्र कहा गया 
है । 'पशुपति' उपाधि, जिससे रुद्र को अक्सर ही वाजसनेयि संहिता, अथर्ववेद, 
और बाद में विभूषित किया गया है, इनके लिये निःसन्देह इसीलिये व्यवहृत हुई 
है क्योंकि खुले में रहने वाले पशुओं पर विशेषतः इनका आक्रमण हो सकता था, 
और इस लिये ऐसे पशुओं को इन्हीं के संरक्षण में छोड़ दिया जाता था । 


ऋग्वेद में रुद्र को भयंकर ( २, ३३१; १०, १२६० ) और हिंसक पशु 
की भाँति विनाशक ( २, ३३११ ) कहा गया है। यह आकाश के अरुण” 
( अरुष ) वाराहे हैँ4 १, ११४” )। यह एक वृषभ हैं ( २, ३३०८-१० ) । यह 
महान्‌ ( ७, १०" ), शक्तिशाली ( १, ४३.११४१ ), बलवानों में बलवानतम 
(२, ३३१ ), अघुष्य (७, ४६? ) और शक्ति में अद्वितीय ( २, ३३° ), 
दुतगामी ( १०, ९२० ), और क्षिप्र हैं (१, ११४४) । यह युवा ( २, ३३ 
५, ६०० ) और अजर हैं ( ६, ४९° )। इन्हें 'असुरः ( ५; ४२१ ) अथवा 
आकाश* का महान्‌ 'असुर' कहा गया है ( २, १९ )। यह आत्म-वैभव सम्पन्न 
हैं (१, १२९१; १०, ९२९ ), योद्धाओं पर शासन करते हैं (१, ११४१-९ 
इत्यादि ) और इस विस्तृत संसार के ईशान” ( २, ३३९ ) और संसार के पिता 
( ६, ४९” ) हैं। यह नियोजन करने वाले हैं ( ६, ४६१ ) और अपने नियमों 
तथा सावंभौमिक आधिपत्य द्वारा यह देवों और मनुष्यों के कर्मों से अवगत हैँ 
( ७, ४६२ )। यह जलधाराओं को पृथ्वी पर प्रवाहित कराते हैं तथा गर्जन 
करते हुये सभी वस्तुओं को आइ करते हैं.( १०, ९२० )। यह बुद्धिमान ( १, 
४३ ), मेधावी ( १, ११४" ), और उदार हैं ( २, ३३५; ६, ४९१° )। इन्हें 
अनेक वार उपकारी ( मीढ्वस्‌ : १, ११४१ ) कहा गया है, और बाद के वेदों में 
इस शब्द के तुलनात्मक तथा अतिशयवाचक रूप केवल रुद्र के सन्दर्भ में ही 
मिलते हैं ।° इनका सरलता से आवाहन किया जा सकता है ( २, ३३६ ) और 
यह्‌ कल्याणकारी ( शिव ) हैं ( १०, ९२९ )। यह 'शिव’ उपाधि अथर्ववेद के 
समय तक भी किसी अन्य देवता की विशिष्टता नहीं बन सकी है। 


ऋग्वेद में रुद्र के चरित्र में अवसर मात्सर्यं भी आरोपित किया गया है; 
इनको अपित सुक्तो में मुख्यतः इनके भयंकर दण्ड के प्रति भय, तथा इनके 
क्रोध के लघूकरण की भावना व्यक्त की गई है। इनका इसलिये स्तवन किया 
गया कि यह क्रोध में आकर अपने स्तोताओं, स्तोताओं के पितरों, सन्तानों, 
सम्वन्धियों, मवेशियों, अथवा अश्चों का वघ अथवा उन्हें किसी प्रकार की क्षति 
न पहुँचा दे ( १, ११४°“ )। इसलिये भी इनका स्तवन किया गया हैकि 
यह स्तोताओं के अश्वों को अपने क्रोध से वंचित रबखें ( २, ३३१ ), 'और अपने 
मात्सर्यं तथा वज्न को अपने स्तोताओं से हटा कर दूसरों को उनका लक्ष्य बनायें 
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( २, ३३११-१४ ) । क्रोध, में आकर यह अपनी गदा से अपने स्तोताओं, उनकी 
सन्तानो, और उनकी गायों को क्षति न पहुंचाये इसके लिये इनकी स्तुति की 
गई है ( ६, २००. ४६५४४ ), तथा यह भी निवेदन किया गया है कि - अपने 
गो-घातक और मनुष्य-घातक प्रक्षेष्या्र को उनसे दूर रक्खें ( २, ३३१ )। 
इनके दुर्मावना तथा क्रोध की भत्संना की गई है ( २, ३३४६-१० ), और 
इनसे गमनशील भोजन पर दया दिखाने की स्तुति की गई है ( १०, १६९१ )। 
इनके स्तोता इस बात के लिये स्तुति करते हैं कि वह अक्षत और इनके 
कृपापात्र रहें ( २, ३३ ) । एक वार इनके लिये मानव-घातक उपाधि का 
प्रयोग किया गया है ( ४, ३६ ), और सूत्र के एक स्थल,पर यह कहा गया है 

कि यह देव मानव का वध करते हैं ( आश्वलायन गृह्य सुत्र ४, ८९ ) । बाद $ 
के वैदिक ग्रन्थों में रुद्र का मात्सर्यं और भी प्रमुख हो गया है। इनके क्रोध की 
अक्सर भत्सँना की गई है (. वाजसनेयि संहिता ३, ६१ इत्यादि; अथर्ववेद १, 
२८ इत्यादि ) । अपने स्तोताओं को दिव्य अनि से पराभ्रुत न करने तथा 
विद्युत को अन्यत्र गिराने के लिये इनका आवाहन किया गया है ( अथर्ववेद 
११, २४ १०, १२३) । यहाँ तक कि इन्हें ज्वर, कास, और विष“ से त्रस्त 
करनेवाला भी कहा गया है ( अथर्ववेद ११, २-९६; ६, ९० तु० की ९३ )। 
रुद्र के विकराल मुख तथा भूँकनेवाले श्वानों का भी उल्लेख है जो भक्ष्य को 
विना चवाये ही निगल जाते हैं (अथवंवेद १०, १२”, तु० को० वाजसनेयि संहिता 
१६, २८ ) । यहाँ तक कि रुद्र के धनुष और. बाण से देवगण भी भयभीत 
रहते हैं कि कहीं यह उनका विनाश न कर दें ( शतपथ ब्राह्मणा ९, १, ११ )। 
महादेव नाम से इन्हें मवेशियों का वध करनेवाला कहा गया है ( ताण्ड्य महा 
ब्राह्मण ६, ९०) । एक अन्य ब्राह्मण स्थल पर इन्हें ,सभी भयंकर पदार्थों से 
मिलकर बना हुआ कहा गया है ( ऐतरेय ब्राह्मण ३, ३३१ ) । सम्भवतः इनके 
भयानक चरित्र के कारण ही ब्राह्मणों तथा सूत्रों में इनको अन्य देवों से पृथक 
रक्खा गया है। जब देवों ने द्युलोक को प्राप्त किया तो उस समय रुद्र पोछे रह 
' गये ( शतपथ ब्राह्मण १, ७, ३१ ) । किसी भी वेदिक संस्कार में अन्य देवों को 
अर्पित हवि का अवशिष्ट भाग रुद्र को समपित किया जाना दुलभ नहीं है 
( गोभिल गृह्य सूत्र १, ८; आपस्तम्ब ध्ंसुत्र २, ४” )। इनके गण, जो 
मनुष्यों और पशुओं पर व्याधि तथा मृत्यु का आक्रमण करते हैं, बध्य-प्राणियों 
की रक्त-घारा उसी प्रकार प्राप्त करते हैं (शाङ्खायन श्रौतसूत्र ४, १९०), जिस प्रकार 
दैत्यों को उनका विशिष्ट यज्ञभाग देने के लिये रक्त गिराया जाता है” ( ऐतरेय 
ब्राह्मण २, ७? ) । इन वाद के ग्रन्थों में साधारणतया रुद्र का आवास उत्तर 
दिशा में स्थित माना गया है”, जब कि अन्य देवों का पूर्व में स्थित है। कदाचित 
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भयंकर प्रकृति के कारण ही ऋग्वेद में रद्र ही ऋग्वेद में रुद्र केवल एक बार एक बार एक अन्य देव 
( सोपर : $ ४४ ) के साथ युगल देव के रूप में चार मन्त्रों के एक छोटे से सूक्त 
में सम्बद्ध किये गये हैं । 


वाजसनेयि संहिता में अनेक ऐसी उपाधियों के अतिरिक्त, जिनका संख्याधिक्य 
के कारण यहाँ उल्लेख सम्भव नहीं है, रुद्र के बहुत से अपमानजनक गुणों का 
भी वर्णन किया गया है। इस प्रकार इन्हें एक 'तस्कर, छली, करटी, चोरों. 
और डाकुओं का अधिपति' आदि कहा गया है ( १६, २०-१ )। वास्तव में 
यहाँ आनेवाली विभिन्न उपाधियों द्वारा व्यक्त इनका चरित्र वैदिकोत्तर 'शिव' के 
भयंकर, अपवित्र और,वीमत्स प्रकृति के प्रायः समान है। 


फिर भी, रुद्र एक देत्य की भाति संया मात्सयंपूर्ण ही नहीं हैं। ऋच्वेद 
में इन्हें देवों के क्रोध अथवा उनके द्वारा उत्पन्न संकटों का प्रतिकार करनेवाला . 
भी कहा गया है ( १, ११४४; २, ३३० )। केवल विपत्तियों से रक्षा करने के 
लिये ही नहीं ( ५, ५११३ ), वरन्‌ समृद्धि प्रदान करने ( १, ११४१२; २, ३३६ ) 
और मनुष्यों तथा पशुओं के कल्याण के लिये भी ( १, ४३९ ) इनका आवाहन 
किया गया है। इनकी उपशमन करने की शक्ति का विशेषतः अनेक बार 
उल्लेख किया गया है। यह उपचार प्रदान करते हैं (२, ३३१९ ); यह सभी 
उपचारों के नायक है (५, ४२११ ), और इनके पास सहस्न उपचार हैं (७, 
४६3 )। चुने हुये उपचार यह अपने हाथ में लेकर चलते हैं ( १, ११४० ), 
और इनका हाथ शामक तथा वर्घक है ( २, ३२०) । यह अपने उपचारो द्वारा 
योद्धाओं को स्वस्थ करते हैं क्योंकि यह चिकित्सकों में भी श्रेष्ठतम चिकित्सक 
हैं ( २, ३३” ) और इनके शुभ उपचारों से इनके स्तोता शत-शीत ऋतुओं तक 
: जीवित रहने की आशा करते हैं ( २, ३३९ )। इसलिये भी इनका स्तवन किया 
गया है कि यह स्तोताओं की सन्तानों की व्याधियाँ दूर करें (७, ४६९ ) और 
मनुष्यों तथा पशुओं पर कृपा रक्खे जिससे सभी ग्रामवासी हष्ट-पुष्ठ और व्याधि 
मुक्त रहें ( १, ११४१ ) । इस सम्बन्ध में रुद्र को दो उपाधियों से विभूषित किया 
गया है जो इनकी ही विशिष्टता हैं, यथा, 'जलाष' अर्थात्‌ ( सम्भवतः ) उपशमन 
करनेवाला, और 'जलाष-भेषज” अर्थात्‌ उपशामक औषधियों से युक्त ( १, ४३"; 
अथववेद २, २७६ ) । व्याधियों के प्रति यह ओषधियाँ सम्भवतः वर्षा? ही 
हैं ( तु० की० ५, ५३९; १०, ५१९) । यह गुण इन्हीं की प्रकृति के लिये 
अनिवार्य था ऐा उस सूक्त के एक मन्त्र से प्रकट होता है जिसमें विभिन्न देवों का 
नाम दिये बिना ही सबका चित्रण किया गया है (८, २९०) : "तेजस्वी, विकराल, 
उपशामक औषधियों से युक्त अपने हाथों में तीक्ष्ण आयुष घारण करते हैं ।? 
रुद्र के विद्युत और उपचारो का साथ ही साथ एक अन्य मन्त्र में भी उल्लेख 
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हे ( ७, ४६१ ) । अनुकूल रहने के लिये उपशमन करनेवाले रुद्र का रुद्रों के साथ 


आवाहन किया गया है ( ७, ३५९ ) । एक अन्य मन्त्र में भरतों को भी विशुद्ध 
और लाभकर ओषधियों से युक्त होने के रूप में रुद्र के साथ सम्बद्ध किया गया 
है ( २, ३३११ ) । रुद्र की उपशामक शक्ति कां कभी-कभी अन्य संहिताओं में 
उल्लेख तो है ( वाजसनेयि संहिता ३, ५९; १६, ५-४३; अथर्ववेद २, २७६ ) 
किन्नु इनकी विनाशात्मक क्रियाओं की अपेक्षा कहीं कम बार । सूत्रों” में मवेशियों 
को व्याधि-मुक्त करने अथवा व्याधि से वचाने के लिये रुद्र के यज्ञों का विधान 
मिलता है ( आश्वलायन गृह्यसूत्र ४, ८“; कौशिक सुत्र ५१, ७ इत्यादि )। 
ऋग्वेद में उपलब्ध प्रमाण स्पष्ट रूप से यह व्यक्त नृहीं करते कि वास्तव 
में किस भौतिक आधार से रुद्र का सम्बन्ध है । रुद्र को सामान्यतया एक झंझावात 
का देवता माना गया है। किन्तु इनका क्षेप्यास्न दुर्भावनापूर्ण रूप से प्रयुक्त. 
होता है, जब क्रि इनके विपरीत इन्द्र का असत केवल उनके स्तोताओं के शत्रुओं 
पर ही लक्षित होता है । अतः यह प्रतीत होता है कि मुलतः रुद्र साधारण और 
विशुद्ध रूप से झंझावात के नहीं, वरन विद्युत के माध्यम से उसके हानिकर पक्ष 
का ही प्रतिनिधित्व करते थे''। इसी तथ्य द्वारा इनके घातक बाणों, और 
झंझावात के देवता उन मरुद्रणों के प्रधान अथवा पिता होने का समाधान होता 
है, जो विद्युत-शक्र-धारी हैं और जिन्हें विद्युत की हँसी से उत्पन्न कहा गया है 
( १, २३९) । इनकी उपकारी और उपशामक शक्तियाँ अंशतः तो झंझावात के 
उर्वरीकरण तथा शुद्धीकरण क्रिया पर, तथा अंशतः ऐसे लोगों के छोड़ देने के 
अप्रत्यक्ष व्यवहार पर आधारित हैं जिनका यह वध कर सकते हैं। इस प्रकार 
क्रोध-निवारिणी स्जुतियों ने ही इनके लिये 'कल्याणकारी' ( शिव ) उपाधि को 
जन्म दिया जो कि वैदिकोत्तर पुराकथाशास्र में रुद्र के ऐतिहासिक उत्तराधिकारी 
का नियमित नाम बत गया है। यही व्याख्या ऋग्वेद में अग्नि के साथ रुद्र के 


घनिष्ठ सम्बन्ध का भी समाधान कर देती है। 


वेबर? यह विचार व्यक्त करते हैं कि प्राचीनतम काल में यह देब विशेषतः 
झंझावात के भीषणा रव का व्यजक था ( अतः वहुवचन का अर्थ मरुद्गण था ), 
किन्तु यतः अभि का रव भी इसी के समान होता है अतः झंझावात और अमि 
दोंनों के संयोग से क्रोध और विनाश का यह देवता बना, तथा इसकी “शतरुद्रिय” 
उपाधि मंशतः रुद्र = झंझावात और अंशतः अमि= भौतिक अभि, से निष्कृष्ट 
हुई है। विलसन का विचार है कि रुद्र प्रत्यक्षतः या तो अग्नि, अथवा इत्र 
का ही रूप था** । श्रोडर** मूलतः रुद्र को मृतक आत्माओं -का प्रधान मानते 
हैं जिसकी वायु के प्रबल वात की भाँति गतिशील होने के रूप में कल्पना की 
गई है (हु० की० १० १५३) । औल्डेनबर्ग का यह विचार है कि उत्पत्ति की दृष्टि 
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से रुद्र सम्भवतः पर्वत और वन के एक देवता का प्रतिनिधित्व करता है जहाँ से 
व्याधियों के वाण मानव समाज पर आक्रमण करते हैं ।१६ 

जहाँ तक अर्थ का प्रश्न है, 'रुद्र' शब्द की व्युत्पत्ति कुछ अनिश्चित सी है। 
यह्‌ 'रुद्र! ( क्रन्दन करता ) धानु से व्युत्पन्त हुआ है और इसकी क्र 
करनेवाले” के इप में व्याख्या की गई है?” । यह भारतीय व्युत्पत्ति 
ग्रासमन”” द्वारा. इसे एक “रुद्र' घातु से सम्बद्ध किया गया है, जिसका अनुमा- 
नात्मक अर्थ चमकना”, अथवा पिशल के अनुसार 'अरुणिम होना”*° है । इसके 
अनुसार रुद्र का अर्थ 'प्रदीप्त' अथवा लाल?” व्यक्ति होगा? । 


तु० की० पिल : त्सी० गे० ४०, १२०-१ -- (१, ६४२१-८५११; 
५, ४२११; ६, ५०%. ६६११; ८, २०१° ( तु० की० ५, ५९८, ७, ५६". 
५८ °) ¬ एक बार यह कहा गया हे कि वाथु ने आकाश से मरुतों को उत्पन्न 
किया ( १, १३४४ ) और १०, १६९१ में वात को रुद्र कहा गया है - 
४१, २७१° ( तु० की० निरुक्त १०, ८; प्रस्तावना, १३६); ३, २०, ४, ३१; 
५, ३3; ८, ६१३ -- “तु० की० ब्लूमफील्ड : अ० फा० १२, ४२९; पिशल : 
वेदिशे स्टूडियन १, ५७; औ० वे० ३५९, नोट ४ -- “तु० की० ब्राडके: 
चा० ४६, ५४; गेल्डनर : फे० वे० २० -- *ब्लमफील्ड : अ० फा० १२, 
४२८-९ -- “तु० की० 'विद्यत को ज्वर, सर ददे और कास का कारण मान 
कर उसकी स्तुति’ के रूप में अधर्ववेद १, १२ की ब्लमफील्ड की व्याख्या 
( अ० फा० ७, ४६९-७२ ), अन्यथा ( वेबर : इन्डिदो स्ट्रूडियन ४, ४०५) -- 
१हा० इ० २५०, नोट २; तु० की०, औ० वे० ४८८, ३०२-३, ३३४-५, 
४५८ -- * °तु० की०, औ० वे० ३३५, नोट ३ -- ? *वर्गेन : छ० रि० वे० 
३, ३२ इस औपधि की, अमरत्व के पेय सोम के रूप में, ब्याख्या करते हैं; 
और ब्लूमफील्ड ((अ० फा० १२, ४२५-९) ने, जिनका हाडी : वे० पो० 
८३-४, और हॉपकिन्स : प्रो सो०, दिसम्बर १८९४, ० और बाद, ने भी 
अनुसरण किया है, इसे वर्षा ( जळाष = रुद्र का मूत्र) माना है -- * 'मैकडौ- 
ने : ज० ए० सो० २७, ९५७; हॉपकिन्स : प्रो० सो०, दिसम्बर १८९४, 
पृ० ०; हॉ० इ० ११२; तु० की०, के० ऋ० ३८, नोट १३३ -- * ैइन्डिशे 
स्ट्डियन २, १९-२२ -- ' ऋग्वेद का अनुवाद, प्रथम भाग की प्रस्तावना, १, 
पू० २६-७, ३७-८; तु० की० द्वितीय भाग, पू० ९-१० -- मौ० 
९, २४८ — ३६औ० बे० २१६-२४ ( तु० की० हॉ५किन्स प्रो० सो० ), ० )-- 
है० १७७; कु० त्सी० २, २७८; ३, ३३५; वेवर इन्डिरो 
स्टुडियन २, १९-२२; मैक्स मूलर : ओ० रि० २१६; अन्यथा फॉन ब्राडके 
त्सी० गे० ४०, २५९-६१ -- “तैत्तिरीय संहिता १, ५, १} शतपथ 
आहण ६, १, २ ; यास्क : निरुक्त १०, ५; ऋग्वेद १, ११४ पर सायण ¬ 
११० ऋ० -- * पिशल : वेदिशे स्दूडियन १, ५७; तसौ० गे० ४०, 
१२०. -- “**तु० की० त्री० १४; हाडी : वे० पौ० ८३। 
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राथ ४ त्सा० ग० २, २२२; डिट्नै : ज० अ० ओ० सो० ३, ३१८-९; 
ओरियण्टल एण्ड लिन्गुइस्टिक स्टडीज्ञ १८७३, पृ० १४-५; मूईर : सं० टे० ४, 
२९९-३६३, ४२०-३; छ॒डविग : ऋग्वेद का अनुवाद ३, ३२०-२; वॉन : 
ल० रि० वे० ३, ३१-८, १५२-४; फॉन श्रोडर : वी० मौ० ९, २३३-८, 
२४८-१२; हॉ० इ० ९९, ५७८ । 


५ ९६. मरुद्ण /--यह लोग ऋग्वेद के देवों में प्रमुख स्थान रखते हैं । 
तेतीस सूक्त अकेले इन्हें ही, तथा कम से कम सात इन्द्र के साथ, और एक एक 
अनि तथा पूषन्‌ के साथ, इन्हें समपित किये गये हैं। यह लोग देवों के एक 
समुह या गण” ( यही शब्द सामान्यतया इनके सम्बन्ध में प्रयुक्त हुआ है) 
अथवा शंस्‌’ ( १, ३७" इत्यादि ) हैं जिनका केवल बहुवचन में «ही प्रयोग 
किया गया है । इनकी संख्या साठ की. तोनगुनी ( ८, ८५“) अथवा सात की 
तीन गुनी ( १, १३३४; अथर्ववेद १३, ११३) है। इनके जन्म का अक्सर 
उल्लेख किया गया है ( ५, ५७० इत्यादि )। यह लोग रुद्र के पुत्र हैं (पु० १४०) 
जिन्हें अक्सर “रुद्रगण” ( १, ३९४४ इत्यादि), कभी कभी “रुद्रियगंण' ( १, 
३८५; २, ३४१” इत्यादि ), और 'पृरिन’ के पुत्र ( २, ३४२; ५, ५२१; ६००; 
६, ६६३) कहा गया है तथा धृडिनिमातरः' ( पृदिन जिनकी माता है). 
उपाधि इनके लिये व्यवहृत हुई है ( १, २३१” इत्यादि; अथववेद ५, २१११ ) । 
प्नि नामक गाय ( ५, ५२९९ ) अथवा केवल एक गाय' इनकी माता है 
( ८, 5३१ ) और इन्हें 'गोमातरः' ( गाय जिनकी माता है) उपाधि से 
विभूषित किया गया है ( १, ८५२ तु० की० ८, २०८ )। यह गाय सम्भवतः 
शबलीकृत झंझावात-मेंघों का ही प्रतिनिधित्व करती है ( $ § ४३-६१-ख ); 
और दीघे जल स्रोतों वाली जो उमड़ती गाये आती]हैं ( २, ३४०) वह वर्षा और 
विद्युत से परिपूर्ण मेघों के अतिरिक्त कदाचितु ही कुछ और हो सकतो हैं। 
जब पृरिन से उत्पन्न हुये हैं तब मरुतों की अभियों से तुलना की गई है ( ६, 
६६९३ )। इन्हें गा न सचा स से भी उत्पन्न कहा गया है (१, २३१९, 
तु० की० ३८८ )। अभि के सम्बन्ध में यह कहा गया है कि उसने इन्हें निमित 
अथवा उत्पन्न किया ( ६, ३०; १, ७१८ )। एक बार यह कहा गया है कि 
वायु ने इन्हें आकाश के गर्भ में अवस्थित किया ( १, १३४४), और एक वार 
इन्हें आकाश का पुत्र बताया गया है ( १०, ७७१ )। इन्हें आकाश के वीर 
( वीरा: ) ( १, ६४.१२२; ५, ५४१० ) अथवा आकाश के पुरुष ( मर्याः ) 
( ३, ५४०३; ५, ५९६ ) के रूप में भी व्यक्त किया गया है। एक बार इनकी 
माता को समुद्र और इन्हें 'सिन्धुमातरः' कहा गया है ( १०, ७८६ तु० कोऽ 
१२ ९५ )। अन्यत्र इन स्वोद्भूत वताया गया है (१, १६८३ ५, ५७ ) । 
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सभी सरुद्दण एक दूसरे के भ्राता हैं जिनमें न कोई ज्येष्ठ है और न कोई 
कनिष्ठ ( ५, ५९६.६०”), क्योंकि अवस्था में सभी समान हैं ( १, १६५१) । 
सभी एक साथ विकसित हुये हैं ( ५, ५६०; ७, ५८१ ) और सभी एक मन 
हँ ( ८, २०२१ )। इन सभी का जन्मस्थान ( ५, ५३३) और आवास 
( १, १६५१ ५६२ ) एक है । इन्हें पृथ्वी पर, वायु में, और आकाश में 
विकसित हुआ ( ५, ५५०) अथवा तीन आकाशों में रहनेवाला ( ५, ६०९ ) 
कहा गया है। एक वार इन्हें पर्वंतों पर रहने वाले भी कहा गया है (८, 5३९): 
इन लोगों को देवी इद्राणी से, जो इनकी” मित्र हैं ( १०, 5६९ ) और 
सरस्वती (७, ९६२, _तु० की० ३९० ) से सम्बद्ध किया गया है। फिर भी 
इनका सर्वाधिक घनिष्ठ सम्बन्ध देवो “रोदशी' से है जिसे आनन्द प्रदान करनेवाले 
इनके रथ पर इनके साथ खड़ी ( ५, ५६° ) अथवा केवल इनके साथ खड़ी 
मात्र बताया गया है ६; ६६९ )। उन पाँचों स्थलों पर, जहाँ इस देवी का 
नाम आता है, इसका इन्हीं के साथ वणान किया गया है (तु० की० १, 
१६७४ ) । अतः ऐसा प्रतीत होता है कि इस देवी को इनकी खत्री माना 
गया है ( जिस प्रकार सुर्या' अश्विनों की स्त्री है )। इसी संबन्ध के कारण 
सम्भवतः इनके लिये “भद्रजानयः' ( सुन्दर पत्नी वाले ) उपाधि का प्रयोग किया 
गया है ( ५, ६१९ ) और 'वरों” ( ५, ६०४ ) अथवा युवा प्रेमियों ( १०, ७८९ ) 
से इनकी तुलना की गई है । 
मरुतों के दीमिमान होने का नित्य उल्लेख है। यह स्वर्णिम, सूर्य के 
समान प्रदीप्त, प्रज्वलित अमि के समान, और लाल आभा वाले हैं ( ६, ६६२; 
७, ५९११ ; ८, ७° )। यह अग्नि की ज्वालाओं की भाँति प्रदीप्त है ( १०, 
७८२ ) । इनका रूप अथवा तेज अभि के समान है ( १०, ८४? ; ३, २६” ), 
और उज्ज्वलता में अभि के साथ इसकी तुलना की गई है ( १०, ७८१) । 
यह अझ्नियों के समान (२, ३४? ) अथवा प्रज्वलित अभियों के समान हैं 
( ६, ६६९), और इन्हें स्पष्टतः अभि ही कहा भी गया है ( ३, २६”) । इनमें 
होते हैँ ( ८, ७१ ) ¦ यह स्वभ्रकाशित हैं ( १, ३७° इत्यादि ) और यह उपाधि 
सर्वया इन्हीं के लिये व्यवहृत हुई है। अक्सर अधिक सामान्य रूप से इन्हे 
प्रदीप और प्रकाशमान कहा गया ( १, १४५१९ इत्यादि ) । 


विशेषतः इन्हे भे नल है तन विद विद्युत से सम्बद्ध किया गया है ( ५, ५४) २" ११ 
१, ६४” ) । जब मरुद्गण अपना घृत छिड़कते हूँ तब विद्युत नीचे पृथ्वी की 
ओर मुस्कराती है ( १, १६८०, तु० की० ५, ५२९ )। जब यह अपनी वर्षा 

हुँ तब विद्युत उसी प्रकार गायकी भात रभती है जिस प्रकार अपने 
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बछड़े का पीछा करती हुई माता ( १, ३८°) । यह लोग वर्षा के साथ प्रकाशित 


होने वाले विद्युतों के समान हैं ( ७, ५६१? )। 


विद्युत इनकी इतनी अधिक विशिष्टता है कि ऋग्वेद में मिलने वाले “विद्युत” 
के सभी पाँच यौगिक रूप इनके साथ, और एक अपवाद के अतिरिक्त केवल 
इन्हीं के साथ सम्बद्ध किये गये हैं। यह लोग विद्युत को अपने हाथों में पकड़ 
रखते हैं ( ८, ७०१; ५, ५४१? ); यह विद्युतों में आनन्द लेते हैं और एक पत्थर 
फकते हैं ( ५, ५४१ )। इनके तोमरों ( ऋष्टि ).का अक्सर उल्लेख है और यह 
विद्युत का ही प्रतिनिधित्व करता है ऐसा इन लोगों की 'ऋष्टिविद्युत्‌” ( विद्युतरूपी 
तोमर वाले ) उपाधि से स्पष्ट है ( १, १६८४ ५, ५२१३ )। , अपेक्षाकृत कम 
वार इन्हें ऐसी कुठारों से भी युक्त कहा गया है. ( १, ३७९-८८३; ५, ३३१.५७२; 
८, २०१) जो स्वाणम हैं (5, ७३२ )। एक बार ( वही ) इन्हें अपने हाथों 
में, वस्त्र धारण किये हुए कहा गया है, अन्यथा जो इन्द्र का ही विशिष्ट अस्र है। 
कभी-कभी इन लोगों को धनुष और बाण से सुसज्जित बताया गया है (५, ५३४. 
५७९; ८ २०४१९ ), और एक बार धनुर्धरों की भाँति बाण चलाते हुये कहा 
गया है; किन्तु इन लोगों को समर्पित अनेक सूक्तो में यह एक दुलंभ विशेषता 
ही है, जिसे इनके पिता रुद्र से गृहीत कर लिया गया प्रतीत होता है। मरुद्रण 
मालाओं और अलङ्क'रों से सुसज्ित हैं (५, ५३* )। यह लोग स्वर्शिम 
प्रावारवर्न धारण करते हैं ( ५, ५५६) । सम्पन्न प्रेमियों की भाँति यह लोग 
अपने शरीरों को सुवणं से सजा रखते हैं ( ५, ६०” )। बाजुबन्द और 'खादि' 
इनके विशिष्ट अलंकार हैं। इन अलंकारों को धारण करके यह लोग उसी 
प्रकार प्रकाशित होते हैं जिस प्रकार तारों से भरा आकाश, अथवा मेघों से आ 
रही वर्षा की बूँदे (२, ३४१) । एक मन्त्र इनके रूप का सामान्य की अपेक्षा अधिक 
पूर्णता से वर्णन करता है । इनके कन्धों पर तोमर, पेरों में 'खादिः, वक्ष पर 
स्वाणम अलंकार, हाथों में अझिमय विद्युत, और सर पर स्वर्ण शिरख्राण हैं 
(४५, १४१२) | 

मरुद्रण ऐसे रथों पर चलते हैं जो विद्युत के समान प्रतीत होते है ( १, 
८८१; ३, ५४३ ), जो स्वशिम हैं ( ५, ५७१ ), जिनके पहिये और चत्रधार 
सुवर्ण के बने हैं ( १, ६४-८८ ), जिनमें आयुष हैं ( ५, ५७९), और 
जिनमें द्रोणियाँ रकखी हुई हैं ( १, ५७२) । जो जबाश्व इनके रथों को खींचते ' 
हैं वह अरुणाम अथवा हरे ( १, ८८९; ५, ५७* ), स्वर्ण-पाद ( ८, ७००) 
और विचारों के समान द्रुतगामी हैं ( १, 5५४) । यह जवाश्च चितकबरे हैं, 
जेसा कि उस 'पृषदश्च' ( चितकबरे अश्वोंवाला ) उपाधि से प्रकट होता है जिसे 
अनेक बार केवल मरुतों से ही सम्बद्ध किया गया है। अपेक्षाकृत अधिकतर उन 
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पशुओं को जो इनका रथ खींचते हैं, 'पृषतीः” के रूप में ख्रीलिङ्ग में व्यक्त 
किया गया है (१, ३९६ इत्यादि )। इन पशुओं का दो स्थलों ( ५, ५५६. 
५८९ ) पर पुलिङ्ग 'अश्वाः' के साथ उल्लेख मिलता है। यह भी वर्णन है कि 
मद्तो ने अश्वों के रूप में वायु को ही अपने रथ में सन्नद्ध किया था (५, ५८० )। 
अरुद्दण आकाश के समान महान हैं (५, ५७ )। यह आकाश और 
पृथ्वी से बड़े ( १०, ७७? ) और महानता में असीम हैं (५, ५८१ )। कोई 
भी अन्य पराक्रम में इनकी सीमा तक नहीं पहुँच सकता ( १, १६७१ )। 
मरुद्दण युवा (१, ६४० १६५२; ५, ४२१०) और अजर हैं (१, ६४) )। 
यह 'असुर', प्रबल, वेगवान, मिट्टी-विहीन ( १, ६४°१९) और धूलरहित 
( ६, ६६२ ) हैं। यह क्रूर ( १, १९४ ), क्रोधालु (७, ५६८), भयंकर (५, 
५६०३; ७, ५८ ), भयंकर स्वभाव वाले (५, ५६१ ), भयानक रूपवाले 
( १, १९*.६४१ ) और वन्य पशुओं की भाँति भयंकर ( २, ३४१; तु की० 
पृ० १४२) हैं। यह बालकों अथवा बछड़ों के समान क्रीझप्रिय हैं (१, १६६"; ७, 
५६१४, १०, ७८१ । यह लोग पीठवाले हंस के समान ( ७, ५९० ), लौहदन्त 
वाराहों के समान ( १, ८८” ) और सिंहों के समान ( १, ६४८ ) हैं। 
यह लोग जो ध्वनि करते हैं उसका भी अवसर उल्लेख है ( १, १६९० 
इत्यादि )॥ इसे स्पष्ट रूप से आकाशीय गर्जनं कहा गया है ( १, २३१ ); 
किन्तु यह वायु का गजेन भी है ( ७, १६३) । इनके आने पर आकाश मानों 
भय से गर्जन करता है [ 5, ७१६ ) । अक्सर यह वर्णन है कि यह लोग पर्वतो 
को हिला देते हैं और पृथ्वी अथवा दोनों लोकों को प्रकम्पित करते हैं ।* अपने 
रथ के चक्रधारों से यह पर्वतों अथवा चट्टानों को विदीर्ण करते हैं ( १, ६४१; 
५, ५२ )। यह लोग जब वायुओं के साथ आते हैं तब पर्वतो। को हिला देते हुँ 
( ८, ७४) । यह वृक्षों को विदीर्णं और हाथियों की भांति वनों का भक्षण 
करते हैं ( १, ३९.६४ ) | भयभीत हो कर वन इनके सम्मुख नत हो जाते 
हैं (५, ६०२ ) । पव॑तों के समान अबाध, यह लोग पा्थिव और दिव्य प्राणियों 
को नीचे गिराते हैं ( १, ६४? )। सभी प्राणी इनसे भयभीत रहते हैं ( १, 
८५४ )। यह प्रचण्ड वायु के समान वेगवान ( १०, ७८? ) और घुल उड़ाने 
वाले हैं ( १, ६४१२ ) यह वायुओं, अथवा वायुं की ध्वनि को, उत्पन्न करते हैं 
(७, १६२ । यह वायुओं के साथ आते हैं ( ८, ७२-४१० ),और उनको अपने 
अश्चो के रूप में प्रयुक्त करते हैं ( ५, ५८० ) । 
मरुतों'का एक प्रमुख कार्य वर्षा कराना है। यह वर्षा से परिवेष्टित हैं 
( ५, १७" ) । यह समुद्र से उठते और वर्षा कराते हैं ( १, ३८१ )। अक्षय 
कुप का दोहन करते हुए यह वर्षा सहित दोनों लोकों के बीच से प्रवाहित 
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होते हैं ( १, ६४६; ८, ७१९ ) । वर्षा इनके पीछे पीछे चलती है ( ५, ५३१” )। 
यह जल लाते हैं और वर्षा को प्रेरित कर देते है ( ५, ५८ )। यह वर्षा से 
अपनी उज्ज्वलता को अवरुद्ध करते हैं (५, ५९? ) । यह वर्षा से सूर्य के नेत्र 
को आच्छादित करते हैं (५, ५९” )। जब यह वर्षा करते हैं तब मेधों से 
अन्धकार उत्पन्न कर देते हैं ( १, ३८९ )। जव यह वायु सहित वेग से चलते हैं 
तब कुहरे को विखेरते हैं ( 5, ७” )। यह आकाशीय पात्र ( ५, ५३६.५९”) ओर- 
पतों की जलधाराओं से जल गिराते हैं ( ५, ५९° )। जब यह वेगवान होते 
हैं तब जल प्रवाहित होता है ( ५, ५८९ ) । इनके इस व्यवहार के कारण एक 
पार्थिव नदी को 'मरुद्वृद्धा’ ( मरुतों द्वारा वृद्ध ) नाम दिया गया है ( १०, 
७५० ) । शुद्र के पुत्रों का स्वेद वर्षा'बन गया ( ५, ५८ ) । मरुतों द्वारा कराई _ 
गई वर्षा को लाक्षणिक रुप से दूध ( १, १६६१), छत ( १, ८५; १० 
७८ ), दूध और घृत ( १, ६४°) भी कहा गया है; अथवा यह कहा गया 
है कि यह लोग जलधारा गिराते हैं ( १, ५५११ ) अथवा पृथ्वी को मधु से 
सिचित करते हैं ( ५, ५४८ )? । यह हे जल को आकार म अड व द्र से जल को आकाश भें उठाते हैं और 
आकाश से उसे पृथ्वी पर गिराते हैं ( अथर्ववेद ४,२७”) । जिन जलों को - 
यह वर्षा करते हैं उन्हें अक्सर स्पष्टतः झंझावात से सम्बद्ध किया गया है। 
जल प्रदान करने की इच्छा से, उपलवृष्टि करनेवाले, प्रचएड, यह लोग गर्जन के 
साथ आते हैं ( ५, ५४२) । यह अपने पराक्रम से वायु और विद्युत को उत्पन्न 
करते हैं, पयोधर से आकाशीय उपहारों का दोहन करते हैं, और पृथ्वी को 
दुग्ध से परिपूर्ण करते हैं ( १, ६४” ) । जिस जलस्रोत का यह दोहन करते हैं 
वह गर्जन करता है ( १, ६४९ ) । जब यह जल गिराते हैं तब अरुणिम वृषभ 
रूपी आकाश गर्जन करता है ( ५, ५८९ )। यह दुषणाश्च को जल प्रदान 
करने के लिये प्रेरित करते हैं ( १, ६४ )। यह आकाश के जल को प्रदान 
करते हुँ और वृपणाश्वच की जलधाराओं को प्रचुर मात्रा में गिराते हैं ( ५, 5३६ )। 
जव अश्व के साथ यह जल प्रदान करते हुँ तब यह स्वर्ण वर्ण धारण कर सेते 
हैं ( २, ३४११ ) । जब मृरुद्रणा मेघ गर्जन को तीव्र करते हैं तब उनके चक्रधारों 
से जलघाराय प्रतिध्वनित होती हैं ( १, १६८°” )। इन्द्र जिन जलों की वर्षा 
कराते हैं उन्हें मरुत्वतीः? कहा गया है ( १, ८०” )। वर्षा करने वालों के 
रूप में इनकी प्रकृति फे सन्दर्भ में मरुतों को 'पुरुद्रप्साः' ( ५, ५७” ) अथवा 
'रस्िनः? ( १, ६४१ ), और वहुधा 'भुदानवः' उपाधेयों से विभूषित किया 
गया है। यह उष्णता को भी दूर करते हैं ( ५, ५४१ )^ किन्नु इसी प्रकार 
यह लोग अन्धकार को भगाते हैं ( ७, ५६१” ), प्रकाश को उत्पन्न करते हैं ( १, 
, ८४६४ ), और सूर्य के लिये एक मार्ग प्रशस्त करते हैं ८ )। यह भी 
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कहा गया है कि इन लोगों ने वायु को नोपा ( ५, ५५२), पार्थिव क्षेत्रों और 
द्युलोक के उज्ज्वल प्रदेशों को विस्तारित किया और दोनों लोकों को अलग 
अलग स्थित किया ( ८, ८३४११ ) । 


इसमें सन्देह नहीं कि वायु की घ्वनि को उद्दिष्ट करके ही मरुतों को 
अनेक वार यायक कहा गया है (५, ५२१. ६०% ७, ३५१ )। यह लोग 
आकाशीय. गायक हैं ( ५, ५७” )। यह लोग एक गीत गाते हैं ( १, १९ 
१६६° )। गाते हुये इन लोगों ने मूर्यं. को प्रकाशित (८, २९९ ) 
और अपनी वंशी को बजाते हुये पर्वत का वेधन किया ( १, ८५१° ) । जब 
इन्द्र ने दैत्य का वध किया तब इन लोगों ने इन्द्र के लिये एक गीत गाया 
और सोम को दबाया ( ५, २९२. ३०६ )। एक गीत के गायन में इन लोगों ने 
` इन्द्र-पराक्रम उत्पन्न किया ( १, ८५९ ) । यद्यपि मुख्यतः इन लोगों का गायन 
निश्चित रूप से' वायु की ध्वनि का ही प्रतिनिधित्व करता रहा होगा ( तु० की० 
४, २२० ), तथापि प्रशस्ति सूक्त के रूप में भी इसकी कल्पना की गई है 
( ३, १४” ) । इसीलिये जब यह इन्द्र के साथ हैं तब इन्हें पुरोहित के रूप मं 
“सम्बोधित किया गया है ( ५,-२९3 ), और पुरोहितों से इन लोगों की तुलना 
को गई है १०, ७८? )। 'दशग्वों' के रूप में इन्हीं लोगों ने सर्वप्रथम यज्ञ 
सम्पन्न कराया ( २, ३६९ ) और पवित्रातमाओं के घर में इन लोगों ने ही 
अभि को पवित्र किया था, जब कि मूगुओं ने उसे प्रज्वलित किया था ( १०, 
१२२” ) । अन्य देवों की भाँति इन लोगों को भी अनेक वार सोम पान 
करने वाला कहा गया है ( २, ३६१; 5, ८३११ इत्यादि ) । 


झंझावात की घटना के साथ समीकृत होने के रूप में मरुद्रण स्वभावतः 
इन्द्र के साथी हैं और इनके साथी तथा मित्र के रूप में ही असंख्य स्थलों पर 
आते हैं । यह लोग इन्द्र के शक्ति और साम्यं को (३, ३५९; ६, १७११ ), 
अपनी स्तुतियों, सुक्तों, और गीतों? ( १, १६५** इत्यादि) से बढ़ाते हैं। यह 
लोग सामान्यतया वृत्र के साथ युद्ध करने में इन्द्र की सहायता करते हैं 
( ८, ६५९-३; १०, ११३१ )। यह लोग वृत्र का वध करने में त्रित, और 
साथ ही साथ इन्द्र की सहायता करते हैं ( ८, ७२४) । वृत्र-वध करने वाले 
सुक्त का गायन करने के लिये इनकी स्तुति की गई है ( ८, ७८"? )। देत्य 
और शम्बा के साथ संघर्ष करने में इन लोगों ने इन्द्र की सहायता की थी 
३, ४७४ )। इनके साथ इन्द्र प्रकाश को प्राप्त करते हैं (८, ६५“) । 
इन लोगों के साथ ही इन्द्र ने गायों को प्राम किया ( १, ६* ) और आकाश को 
स्थित किया ( ७, ४७” ) । वास्तव में अपने समस्त दिव्य अभियानों में इन्द्र 
इन लोगों के साथ ही सफलता प्राप्त करते हैं ( १, १००. १०१. १६५; १०, 
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६५ ) । कभी-कभी इन अभियानों में मरुद्रण अधिक स्वतंत्र प्रतीत होते हैं । 
इस प्रकार यह लोग इन्द्र की सहायता से वृत्र पर प्रहार करते हैं ( १, २३१ )। 
यहाँ तक कहा गया है कि इन लोगों ने अकेले ही वृत्र को विदीणां करके 
उसका जोड़-जोड़ अलग कर दिया था ( ८, ७९२) अथवा गायों को प्रकट 
किया था ( २, ३४' )। ( सामान्य रूप से सभी देवताओं की माति) इन 
लोगों के प्रधान भी इन्द्र हैं १, २३“ इत्यादि ) और यह लोग इन्द्र के साथ 
रहते हैं ( १०, १२८९ ) । यह लोग इन्द्र के पुत्रों के समान हैं ( १, १००^ )। 
और इन लोगों को इन्द्र का भ्राता भी कहा गया है ( १, १७०१ )। फिर भी 
दो या तीन बार यह कहा गया है कि मरुतों ने इन्द्र को युद्ध में अकेला छोड़ 
दिया था । इन लोगों ने इन्द्र को दत्य के .साथ अकेले ही युद्ध रत कर दिया 
(१, १६५९), और इन््रका साथ छोड़ दिया ( ८, ७? )। एक मन्त्र 
इन्द्र और मरुतों के बीच संघर्ष तक का प्रमाण प्रस्तुत करता है, जब कि 
मरुद्रण इन्द्र से कहते हैं, : है इन्द्र ! तुम हम लोगों का वध क्यों करना चाहते 
हो ? युद्ध में हम लोगों का वघ मत करो! ( १, १७०१ तु० की० १७१९ )।* 
एक ब्राह्मणं स्थल ( तैत्तिरीय ब्राह्मण २, ७, ११?) भी मरुतों और इन्द्र के 
बीच संघर्ष का उल्लेख करता है। 


` जब इन्द्र के साथ सम्बद्ध नहीं हँ, तब अक्सर मरुद्गणा मात्सयंपूर्ण प्रवृत्तियाँ 
भी प्रदर्शित करते हैं। ऐसी दशा में यह लोग अपने पिता रुद्र के मात्सर्यंपूणं 
स्वभाव का कुछ अंश ग्रहण कर लेते हैं। अपने स्तोताओं से विद्युत को दुर 
रखने तथा अपनी दुर्भावनाओं को स्तोताओं तक न पहुंचने देने के लिये इनका 
आवाहन किया गया है ( ७, ५६१ )। इन लोगों से अपने वाण, तथा उस 
पत्थर को जो यह लोग फकते हैं, (१, १७२९), अपने विद्युत को 
(७, ५७”) और अपने गाय तथा मनुष्य का वध करने वाले वज्र को 
{ ७, ५६१° ) दूर रखने की स्तुति की गई है। इन लोगों के पास से विपत्तियाँ 
आ सकती हैं ( १, ३९“); इन लोगों के क्रोध के निवारण की स्तुति की 
गई है ( १, १७११; ७, ५८० ); और इन लोगों को सपं के समान क्रोधी 
कहा गया है ( १, ६४“ )। किन्तु इन लोगों के पिता रुद्र की भाँति मरुद्रणों 
को भी ऐसी उपशामक औपधियाँ लाने वाला कहा गया है जो सिन्धु में, 
आसिक्गी में, समुद्र में, और पर्वेतों पर मिलती हैं। (८, २०१९ ); और 
एक बार इन लोगों को विशुद्ध, हितकर और उपकारी औषधियाँ रखने वालों 
के रूप में रुद्र के साथ सम्बद्ध किया गया गया है (२, ३३१३) । यह 
औषधियाँ जल ही प्रतीत होती हैं, क्योंकि मरुट्रण वर्षा द्वारा ही औषधियाँ 
प्रदान करते. हैं ( ५, ५३ )। अभि की भांति इन लोगों को भी अनेक वार 
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विशुद्ध अथवा शुद्ध करने वाला ( पावक ) कहा गया है ( ७, ५६१२ इत्यादि) 
विद्युत, आकाशीय गर्जन, वायु और वर्षा, तथा साथ ही साथ, उन 
अनेक अन्य प्रवृत्तियों ढ्वारा जिनका ऊपर उल्लेख किया जा चुका, यह स्पष्ट 
प्रतीत होता है कि ऋग्वेद मैं मरुद्दण भंझावात-देवता हैं। देशीय व्याख्या के 
अनुसार मरुद्गण वायु का प्रतिनिधित्व करते हैं और इस शब्द का वेदिकोत्तर 
अर्थं केवल 'वायु? मात्र है । किन्तु ऋग्वेद में यह लोग शुद्ध और सरल रूप में 
कदाचित ही वायुओं का प्रतिनिधित्व करते हैं, क्योंकि इनके कुछ गुण मेघों. 
तथा विद्युत से भी ग॒हीत हुये हैं। कुन और वेनफे” मरुतों को मृतक आत्माओं 
का मूर्तीकरण मानते, हैं ( तु०. की० १० १४५ ) और मेयर“ तथा श्रोडर* 
,भी बहुत कुछ इसी मत से सहमत हैं। यह उत्पत्ति ऐतिहासिक दृष्टि से 
सम्भव है किन्तु ऋग्वेद इसके सम्बन्ध में कोई भी ' प्रमाण प्रस्तुत नहीं करता । 
इस शब्द की व्युत्पत्ति के अनिश्चित होने के कारण इससे भी इन लोगों की 
उत्पत्ति और धारणा पर कुछ अधिक प्रकाश नहीं पड़ता । इस शब्द की धातु. 
“मर्‌” प्रतीत होती है किन्तु इसका आशय “मरना', 'कुचलना” अथवा "प्रकाशित 
होना” आदि में से क्या है यह निर्णय कर सकना कठिन है। फिर भी, यहः 
अन्तिम अर्थ ही ऋग्वेद में मरुतों के वर्णन के सर्वाधिक अनुकूल प्रतीत होता है ।, 


3पिशल : वेदिशे स्टुडियन २, ७३ -- “ऋग्वेद में वर्षा के विभिन्न 
नामों के लिये देखिये वॉहनेनबर्गर : उ० पु० ४३-४ -- वर्गन : छ० रि० वे० . 
२, ३९१ -- पिदल : वेदिशे स्टूडियन १, ५९ -- *वेनफे : ओ० आ० 
ऋग्वेद १, ६४ पर -- इन्डोजमंनीशे माइथेन १, २१८ -- `वी० माँ० ९, 
२४८-९ -- “निरुक्त ११, १३; ग्रासमैन : कु० त्सी० १६, १६१-४; आडके 
था० ११२-३; त्सी० गे० ४०, २४९-६०; के ऋ० नोट १३६; मेक्स मूलर : ˆ 
वैदिक हिम्स, से० बु० ई० ३२, २०६४-८४; हाँ० इ० ९७। 


रौथ : त्सी० गे० २, २२२; ब्हिटने : ज० अ० ओ० सो० ३, ३१९; 
मूईर : सं० टे० ५, १४७-५४; ग्रासमैन : ऋगवेद का अनुवाद १, ४४; वर्गेन : 
छ० रि० बे० २, ३६९-४०२; त्री : १४; के० ऋ० ३९; मेक्स मूलर : फिजिकरु 


रिछीजन ३१७-२०; द्वाही : वें० पी० ८३-५; ब्राडके : फे० 8225 १५७-२५; 
औ० वे० २२४-५, २८३; हॉ० इ० ९६-९ | र 


§ ३०, वायु वात :--हवा के इन दोनों नामों 'वायु' और “वात” में से 
प्रत्येक का एक भौतिक तत्त्व तथा उसके मूर्कीकरणा दोनों के लिए ही प्रयोग 
हुआ है। किन्तु 'वायु' ही मुख्यतः एक देवता है, तथा 'वात' एक तत्व । 
'वायु' की अकेले एक सम्पूणं सूक्त में, अंशतः अन्य में, और लगभग आघे' 


दर्जन में इन्द्र के साथ संयुक्त रूप से प्रख्याति है। 'वात' का केवल ऋग्वेद के 
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दशम मण्डल के उत्तरार्धं में दो छोटे छोटे सूक्तों ( १६८ और १८६ ) में ही 
आवाहन किया गया है। यह दोनों ही नाम कभी कभी एक ही मन्त्र में आते 
है ( ६, ५०; १०, ९२१३ )। इन दोनों का अन्तर इसी तथ्य द्वारा व्यक्त 
होता है कि एक देवता के रूप में केवल अकेले 'वायु' को ही इन्द्र के साथ 
सम्बद्ध किया गया है और ऐसी दशाओं में इन दोनों देवों का अक्सर 'इन्द्रवायू' 
के रूप में आवाहन किया गया है। प्राचीन देशीय व्याख्याकारों द्वारा यह जोड़ा 
इतना घनिष्ठ रूप से सम्बद्ध माना गया है कि इनमें से कोई भी एक देव 
वैदिक त्रयी में अन्तरिक्ष क्षेत्र के देवताओं का प्रतिनिधित्व कर सकता है ( निरुक्त 
७, ५) । इसके विपरीत, वात” का अपेक्षाकृत कम पुणंतर के साथ मुर्तीकरण 
हुआ होने के कारणा, उसे केवल पर्जन्य ($ ३१ ) के साथ ही सम्बद्ध किया , 
गया है, जिसका झंझावात के साथ सम्बन्ध इन्द्र की अपेक्षा कहीं अधिक स्पष्ट 
है। इन दोनों वायु-देवताओं के लिये अलग अलग उपाधियों का व्यवहार 
हुआ है, जिनमें से 'वात” के लिये प्रयुक्त उपाधियाँ मुख्यतः क्षिप्रता और 
विघ्वन्स के भौतिक गुणों को व्यक्त करती हैं । 

“वायु' की उत्पत्ति के सम्वन्ध में भी कुछ थोड़े से सन्दर्भ मिलते हैं। यह 
कहा गया है कि दोनों लोकों ने इसे समृद्धि के लिपे उत्पन्न किया ( ७, ९०? )। 
एक बार इसे 'त्वष्ट” का जामाता कहा गया है ( ८, २६९९ ) जहाँ यद्यपि 
इसकी पत्नी के नाम का उल्लेख नहीं है (तु० की० $ 8८ )। पुरुष-सुक्त में 
इसे विश्व पुरुष के श्वास से उत्पन्न बताया गया है ( १०, ९०१३) । 'वायु* 
को एकाव बार मरुतों से सम्बद्ध किया गया है। फिर भी, एक वार ऐसा कहा 
` गया है कि इसने आकाश के गर्भ से मरुतों को उत्पन्न किया ( १, १३४" )। 
इसे मरुतों ( १, १४२१ ) और साथ ही साथ पूषन्‌ तथा विश्वेदेवस्‌ के साथ 
_ रहनेवाला बताया गया है। इसके व्यक्तिगत गुणा कुछ अनिद्िष्ट से -ही हैं । 
यह सुन्दर है ( १, २१ ) और इन्द्र के साथ इसे आकाश का स्पर्श करनेवाला, 
विचार के समान वेगवान, और सहन नेत्रोंवाला कहा गया है ( १, २३९२ ) | 
. इसे एक बार गति के समय गर्जन करनेवाला बताया गया है ( १०, १००२ )। 
“वायु? के पास एक प्रकाशमान रथ है जिसे अश्चों का एक दल, अथवा 'रोहित” 
या अरुण” अश्चों का एक जोड़ा खींचता है। इनके दल में ९९ ( ४; ४८”), 
१०० अथवा १००० ( ४, ४६३) तक अश्च हैं जो इनकी इच्छा से सन्नद्ध हो 
जाते हैं । “नियुत्वत्‌” (एक दल द्वारा खींचा जाने वाला ) गुण अक्सर केवल 
वायु” अथवा उसके रथ के सन्दर्भे में आता है । अन्यथा यह एक या दो बार 
और मिलता है जहाँ प्रत्येक दशा में: इन्द्र, अमि, पूषन्‌ अथवा मरुतों के ही 


सन्दर्भे में आया है । 'वायु' के रथ में, जिसमें इद्ध भी उसके साथ हैं ( ४, ४६२ 
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४८९; ७, ९१०), बेठने का आसन सुवर्णमय है और यह रथ आकाश का 
स्पर्श करता है ( ४, ४६४) । अन्य देवों को भाँति 'वायु' भी सोम-प्रेमी हैं । 
इसे अक्सर अपने दल के साथ सोम-पान करने के हेतु निमन्त्रित किया गया है 
जहाँ आकर यह सर्वप्रथम अपना ( इन्द्र के साथ भी आता है: १, १३५४) 
पेय-माग प्राप्त करता है क्योंकि यह देवों में सबसे क्षिप्र है ( शतपथ ब्राह्मणा 
१३, १, २” इत्यादि )`। ऐतरेय ब्राह्मण ( २, २५) एक यह कथा कहता 
है कि किस प्रकार सोम प्राप्त करने के लिये देवताओं की दौड़ में 'वायु' अभीष्ठ 
स्थान पर सर्वप्रथम आये, और इन्द्र द्वितीय । ऋग्वेद में इसे सोम का रक्षक 
भी कहा गया है ( १०, ५५० ) और इसके लिये एक. विशिष्ट उपाधि 'शुचिपा? 
( स्वच्छःसोमपान करनेवाला ) का व्यवहार किया गया है, जिससे. ही एक वार 
इन्द्र को भी इसी के साथ ही विभूषित किया गया है। इसे एक बार अमृतरूपी 
दुग्ध देनेवाली ( सबर्दुघा ) गाय? के साथ भी सम्बद्ध किया गया है ( १, . 
१३४ ) । “वायु? यश, सन्तान, अश्चों के रूप में सम्पत्ति, वृषभ, और सुवर्ण 
प्रदान करते हैं ( ७, ९०१६ )। यह शत्रुओं को भंगाते हैं ( ४, ४८९) और 
निर्बेलो की रक्षा के लिये इनका आवाहन किया गया है ( १, १३४“ )। ' 
हवा के साधारण नाम के रूप में 'वात' की अंधिक स्थूल रूप से प्रख्याति 
है । इसके नाम को अक्सर उस 'वा” ( बहुना ) धातु से सम्बद्ध किया गया है 
जिससे यह व्युत्पन्न हुआ है । इसकी प्रशस्ति में समपित एक सूक्त ( १०, १६८ ) 
इसका इस प्रकार वर्णन करता है। सभी वस्तुओं को छिन्न-भिन्न करता हुआ 
और गर्जन करनेवाला इसका नाद अग्रसर होता है; यह पृथ्वी की घुल को 
उड़ाता हुआ आगे बढ़ता है। यह हवा में अपने पथ पर भ्रमण करता है। 
यह एक दिन के लिये भी विश्राम नहीं करता । प्रथम-जन्मा, यह जलों का 
मित्र है; किन्तु इसका जन्म स्थान अज्ञात है। यह देव जहाँ चाहता है वहाँ 
भ्रमण करता है; व्यक्ति इसका गर्जन मात्र सुनते हैं इसके रूप को कोई भी 
नहीं देखता ( तु० की०, १६४४ )। यह देवों का प्रश्वास है (तु० की० ७, 
5७; १०, ९२९१ ) और हवि के साथ इसकी उपासना की गई है। 
रुद्र की भाँति 'वात” भी उपशमन तथा दीघ जीवन प्रदान करता है क्योंकि 
अपने घरमै इसके पास अमरत्व की निधि है ( १०, १८६ )। वात को यह 
उपशामक शक्ति निश्चित रूप से इसकी शुद्ध करने वाली प्रकृति का ही प्रतिनिधित्व 
करती है ( तु० की० पृ० १४५) । वायु की क्रिया का मुख्यतः झंझावात के 
सन्दर्भ में उल्लेख किया गया है (४, १७९; ५, ८३४; १०, १६८१-२) । 
` हवा के झोकों के विद्युत के साथ प्रकट होने की, और सुर्यं के पुनः प्रकट 
होने के पूर्व की, घटना होने के कारण 'वात' को अरुशिम प्रकाश उत्पन्न 


७ ०-0, Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 


————————DigitzedBy-Stddhanta-ecangetii-Gyaarkesha———— 
३१. प्न्य १५७ 


करने वाला ( १०, १६८" ) और उषाओं को प्रकाशित करने वाला (१, १३४०) 
कहा गया है। हवा की क्षिप्रता अक्सर देवों कीं गति (४, १७१२; ५, ४१३; 
९, ९७९ ) अथवा पौराणिक अश्वों की गति के लिये ( १, १६३११; ४, ३८२) 
तुलनात्मक आधार प्रस्तुत करती है। हवा की ध्वनि का भी अक्सर उल्लेख है 
(४, २२४; ८, ९१२; १०, १६८१४ )। “वात” के नाम को झंझावत, और युद्ध 
के जमंनिक देवता ओधिन' अथवा 'वोदन”,* के साथ समीकृत किया गया है 
और इसकी एक सजातीय आधार से ही व्युत्पन्न प्रत्यय द्वारा निमित हुये होने 
के रूप में व्याख्या भी की गई है। किन्तु यह समीकरण अत्याधिक सन्दिग्ध 
प्रतीत होता है ।” 


११, १३४.१३५१; ४,४६१; ५, ४३3; ७, ९२; ८, ८९९ -- २औट्डेन- 
बग : त्सी० गे० २९, ५५, नोट १; (हि० वे० मा० १, २६० -- 3तु० की० 
औज्डेलबग : से० बु० ई० ४६, २४४ -- ग्रॉहमन : कु० त्सी० १०, २७४; 
त्सिमर : त्सी० आ० १९, १७०-२; १७९-८०; मैनहाटः वही, २२, ४; पॉल : 
ुन्डरिस, १०७५ में मौक; स्टोक्स : वेजेनवर्ग बीट्रेज १९, ७४; मेकडीनेल : ज० 
ए० सो० २५, ४८८; श्रोडर : वी० मौ०- ९, २३९ -- भनु वी आडके : द्या० 
पू० =; १० फौ० ५, २७२ । 

मूईर : सं० टे० ५, १४२-६; के० ऋ० ३८; बर्गेन : छ० रि० वे० १, 
२४-८; स्पीगेल : डी० पी० १५६-८; हाडी : वे० पी० ८२-३; औ० वे० 
२२५-६। 


है? (१, ३९१ ); उन्होंने आकाश के पात्र से जल गिराया, वह वर्षामेध से 
नों लोकों में वर्षा कराते हैं और यह जल सभी सूखे स्थानों में फैल जाता है' 
(५, ५३९ ) । मेघों से वर्षा कराने और वर्षा से भरे ( वृष्टरिमन्तस्‌ ) मेघ को 
भेजने के लिये बृहस्पति की स्तुति की गई है (१०, ९८१९“ )। (वर्षा से 
भरे मेघ की भाँति” सोम प्रवाहित होता है (९, २९), और मेघ से वर्षा 
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के समान” सोम के विन्दु गिरते हैं (९, २२१ )। अथर्ववेद में वर्षा करानेवाली 
वशा' नामक गाय को इस प्रकार सम्बोधित किया गया है: है श्रेष्ठ देवी, 
वर्षामेघ तुम्हारे पयोघ्रर हैं; और हे 'वशा', विद्युत तुम्हारे स्तन हैं? ( अथर्ववेद 
१०, १००) । ऐसे सभी स्थलों पर देशीय व्याख्याकार 'पर्जन्य' की 'मेघ” के 
रूप में व्याख्या करते हैं। दूसरी ओर, वाजसनेयि संहिता ( १२, ६) में 
“द्यौस' की व्याख्या के लिये, तथा शतपथ ब्राह्मण ( १४, ५, ५°)? में 
'स्तनयिलु' की व्याख्या के लिये पर्जन्य का प्रयोग किया गया है। कुछ दशाओं 
में यह कह सकना असम्भव है कि वहाँ अभिधात्मक अर्थ है अथवा मुर्तीक्कत । 
इस प्रकार अभि के पराक्रम को 'पर्जेन्य' की भाँति प्रतिध्वनित होने वाला कहा . 
गया है ( ८; ९१० )? और भेढकों के सम्बन्ध में यह कहा गया है जब पर्जन्य 
उन्हें जगां देता है तब वह बोलने लगते हैं ( ७, १०३१ )। फिर भी अधिकांश 
स्थलों पर यह शब्द स्पष्टतः उस मूर्तीकरण का ही प्रतिनिधित्व करता है जो वर्पा- 
मेघ का अधिपति है, जब कि इस दशा में भी सामान्यतया तत्सम्बन्धी भौतिक 
घटना के गुणा इसमें सुरक्षित हैं। इस प्रकार. वषमिघ, पयोधर, कोश अथवा 
रति बन जाते हैं (५, ८३“; ७, १०१) । मूर्तीकरर कभी-कभी पशुत्वारोपण 
के रूप में भी व्यक्त हुआ है और पर्जन्य को अक्सर एक बृषभ क्रहा गया है,यद्यपि 
इस दशा में लिङ्ग के सम्बन्ध में कुछ सन्दिग्धता है (सम्भवतः इसलिये कि अन्यथा, 
मेघ गाय हैं) । यह द्रुत गति विन्दुओं सहित गर्जन करने वाला ऐसा वृषभ है जो 
अपना बीज एक कीट की भाँति पौधों में अवस्थित करता है (५, ८३१, तु० की० 
७-१; अथर्ववेद ४, १५१ ) । वायु द्वारा प्रेरित होकर मेघ ( अञ्राणि ).एकत्र होते 
हैं, गर्जन करनेवाला महान्‌ 'नभस्वतः” वृषभ पृथ्वी को आनन्द प्रदान करता 
है ( अथर्थवेद ४-१५१ ) । कभी कभी पर्जन्य एक बन्ध्या गाय है, और कभी 
उत्पादनातमक बन जाता है जो अपनी इच्छानुसार अपने शरीर को प्रयुक्त.करता 
है ( ७, १०१३)। 
वर्षा करना इसकी सर्वप्रथम चारित्रिक विशेषता है। यह जलमय रथ पर 
चारों ओर उड़ता, जल चर्म को ढीला करता, तथा उसे नीचे खींचता है ( ५ 
८३° )। अपने अश्वों को हाँकते हुए एक सारथी की भॉति यह अपने 
वर्षा स्वरूप दूतों का प्रदर्शन करता है;. जब यह वृष्टि करता है तब सिंह 
का गर्जेन दूर से प्रतिष्वनित होता है; हम लोगों के दिव्य ( असुर ) पिता 
की भाति यह वृष्टि करता हुआ -गर्जन सहित आता है ( ५, ८३१४ ) । वर्षा 
के लिये इनकी स्तुति की गई है ( ७, १०१० ) और वर्षा कराने के पश्चातु जल 
को रोक रखने के लिये इनका आवाहन किया गया है ( ५, 5३° )। फिर भी 
यह आशय अन्तरनिहित है कि वर्षा कराने की पर्जन्य की और साथ ही मरुतों की 
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शक्ति मित्र और वरुण फे अधीनस्थ है (५, ६३० )। पजन्य से अनेक वार 
गर्जेन करने के लिये कहां गया है ( ५, ८३ )। गर्जन करते हुये यह वृक्षों 
देत्यों, दुरात्माओं आदि पर प्रहार करते हुँ; समस्त संसार इनके शक्तिशाली 
आयुध से भयभीत है ( ५, 5३९ )। यह और “वात” शक्तिशाली गर्जन को 
प्रयुक्त करने वाले हैं ( १०, ६६१ । पर्जन्य को दिद्युत से भी संम्बद्ध किया गया 
है, यद्यपि गर्जन की अपेक्षा कम वार । जब पर्जेन्य अपने वीज से पृथ्वी' को तृप्त 
करता है तब वायु बहती है और विद्युत गिरती है ( ५, 5३ ) । ( अन्तरिक्ष ) 
सागर में विद्य॒त सहित प्न्य गर्जन करता है ( अथर्ववेद १९, ३०*। ऋग्वेद 
में विश्‍वेदेवों को अंपित एक सूक्त में भी उस देवता से इसका ही आशय है 
जो गर्जन और सिंहनाद करता है, जो मेघ और जल सेव्सम्पन्न .है, और जो 
बिद्युत से दोनों लोकों को उद्दीप्त करता हुआ उन्हें सिचित करता है (५, ४२”) _ 

वृष्टि कराने वाले के रूप में स्वभावतः पर्जन्य विशेष अंशों में वनस्पतियों 
का उत्पादक तथा पोषक है। जब यह अपने बीज से पृथ्वी को तृप्त करता है 
तव पौधे उगने लगते हैं; इसकी क्रिया में सभी प्रकार के पौधे हैं; इसने 
पोषणार्थं पौधों को उत्पन्न किया है ५, ८३°, तु० की० ६, ५२% 
अथर्ववेद ४, १५९२-१; ८, ७९ )। यह पौधों को फलित और वृद्ध करने 
वाला है; इस देव से रक्षित होकर पौधे श्रेष्ठ फल धारण करते हैं ( ७, 
१०१९७ ) । नरकट और तृण इसी की क्रिया के फलस्वरूप उत्पन्न होते हैं 
(७, १०२१; तु० की० ५, ७५९५ अथर्ववेद १, २). ३; १९, ३०१ )। 
प्न्य केवल पौधों को ही नहीं वरन्‌ गायों, अश्वियों और स्त्रियों को भी अंकुरित 
करता. है ( ७, १०२२ )। उर्वेरता प्रदान करने के लिये इसका आवाइन किया 
गया है (५, ५३० तु० की० ६, ५२ )। यह वह वृषभ है जो सभी को 
गभित करता है: जो कुछ भी स्थिर अथवा गतिशील है उसकी आत्मा 
इसी में निहित है ( ७, १०१६; तु० की० १, ११५१ )। एक आत्मनिर्भर 
गौर सार्वभौम सत्ता सम्पन्न के रूप तक में इसका वर्णन किया गया है, जो 
समस्त संसार पर शासन करता है, जिसमें सभी प्राणी और तीनो चुलोक 
स्थित हैं, और जिसमें त्रिस्तरीय जल प्रवाहित होते हैं ( ७, १०११४-० ) । 
अपनी उत्पादनात्मक क्रिया के कारणा पर्जन्य को अनेक. बार 'पिता' उपाधि से 
विभूषित किया गया है (७, १०१ ९, ८२१; अथवंवेद ४, १५९; १२ 
१) । एक बार इसे “हमारे दिव्य ( असुर ) पिता” कहा गया है (५, 
८३९ ); और एक अन्य स्थल पर 'असुर की गुह्य शक्ति! (५, ६३ˆ` ) से 
सम्भवतः इसी का सन्दर्भे है । 

निहितार्थ रूप से पृथ्वी ही इसकी पत्नी है ( ५, परे; ७, १०१३), तु० की० 
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१, १६०२) । अथर्ववेद (१२, ११९) यह कहता है कि पृथ्वी माता है 
और पर्जेन्य पिता, किन्तु अन्यत्र यही ग्रन्थ स्पष्टतः 'वशा’ को इसकी पत्नी 
कहता हे ( १०, १०४ )। इन पक्षों की हृष्टि से, और साथ ही साथ वृषभ के 
रूप में इसकी पशुत्वारोपित धारणा तथा आकाशीय गर्जन, विद्युत, और वर्षा से 
इसके सम्बन्ध की दृष्टि से, यह उस द्यौस्‌ के चरित्र के समान प्रतीत होता है 
( तु० की० १०, ४५; २, ४ २७११ ), जिसका ही इसे एक वार पुत्र 
कहा गया है (७, १०२१ )। स्वयं पर्जन्य को ही पौधों का अंकुर रूपी एक 
बछडा ( वत्सम्‌') उत्पन्न करने वाला कहा गया है (७, १०११, तु० की० 
मन्त्र ३; ५, ८३? ) जो सम्भवतः विद्युत का प्रतिनिधित्व करता है । फिर भी, 
यहाँ सोम का अर्थ भी हो सकता है क्योंकि एक बार ( ९, ८२१ ) पजन्य? को 
सोम का पिता कहा गया है, और ऐसा कहा गया है कि सोम 'पर्जन्य द्वारा वृद्ध 
हुआ! ( ९, ११३) )। 

पर्जन्य को अनेक अन्य देवों के साथ भी सम्बद्ध किया गया है। इसका 
सर्वाधिक घनिष्ठ सम्बन्ध 'वात' के साथ है, जो, एक स्थल पर अमि के साथ , 
एक मात्र अपवाद के अतिरिक्त, केवल अन्य ऐसा देवता है जो इसके साथ - 
युगल देव के रूप में आता है ($ ४४) । मरुतों का भी कुछ बार पन्य के 
साथ आवाहन किया गया है ( ५, ६३९, ५३° ) और उनसे इसकी प्रशस्ति 
गाने के लिये कहा है ( अथर्ववेद ४, १५“ ) । एक ही सुक्त के दो मन्त्रों में अभि 
की इसके साथ प्रख्याति है ( ६, ५२४१९; तु० की० है ४४ )। इन्द्र तथा 
'वर्षामय” पर्जन्य में बहुत कुछ समानता है और इसके इस पक्ष से इन्द्र की तुलना 
की गई है ( ८, ६' ) । वास्तव में इन दोनों देवों के प्राकृतिक आधार में बहुत 
कुछ समानता है, फिर भी पर्जन्य का प्राकृतिक आधार के साथ सम्बन्ध अपेक्षा- 
कृत अधिक स्पष्ट है ( तु ० की० पृ० १५५ ) । 

पर्जन्य नाम की व्युत्पत्ति अनिश्चित है। किन्तु चारित्रिक समानता के 
कारण इसे आज भी बहुधा लिथ्रुआानियन गर्जन देवता “पर्कूनस”” के साथ 
समीकृत किया जाता है, यद्यपि इस समीकरण की ध्वन्याट्मक कठिनाइयों की 
घ्याख्या नहीं की जा सकती। ऋग्वेद में इसके धारणा की नवीनता यह 
सम्भव बना देती है कि यह दोनों वास्तव में सम्बद्ध हैं और इनका भारोपीय 
रूप इस समय भी इसी अभिधात्मक आशय में सुरक्षित है । ऐसा स्पष्ट प्रतीत 
होता है कि ऋग्वेद में यह शब्द गर्जन करने वाले वर्षामेघ की, तथा साथ ही 
साथ उसके मूर्तीकरणा के रूप में उस देवता के व्यक्ति वाचक नाम की, जो वास्तव 
में वर्षा कराता हे, अभिधा है । वर्षामेध और वर्षा-देव, दोनों का ही आशय 
बराह्मण ग्रन्थों से होता हुआ बाद की भाषा में भी सुरक्षित है । देशीय कोश इस | 
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अभिधा की 'गजनमेघ” के रूप में व्याख्या करते हैं, जव कि महाभारत में यह 
देव कभी-कभी इन्द्र के साथ समीकृत किया गया मिलता है। 


१तु० की० वेनफेः ओ० आ० १, २२३ -- रेतैत्तिरीय आरण्यक 
१, १०, १* यह कहता है फि भूमि अथवा पृथ्वी पली है, और व्योमन्‌ 
अथवा आकाश पति -- तु० की० व्लूमफीरड : फे० रौ० १५३ -- R्वेनफे : 
ओ० आ० १, २२३; त्सिमर : त्सी० आ० १९, १६४ और वाद, तु० की० 
त्सिमर : आर्टिन्डिरे लेबेन २, २२२ और वाइ; त्सी० गे० ३२, ३१४ और 
वाद; के० ऋ० नोर १३९; हुटे : इ० फौ० १, ४८१-२। 

बूइलर : ओ० आ० १, २१४-२९; डेलब्रुक : त्सो» वो० १८६५, पृ० 
२७५ और वाद; रौथ : त्सी० गे० २४, ३०२-५ ( ऋग्वेद' १, १६५ पर है 
मूईर : सं० टे० ५, १४०-२; वर्गेन : ल० रि० वे० ३, २५-३०; -के० ऋ० ४०; 
ब्री० १४; कॉ० ऋ० ५६ और वाद; हाडी : वे० पौ० ८०-२; औ० वे० २२६; 
से० बु० ई० ४६, १०५; हाँ० इ० १०३-४। 


$ ३२. आपः as अथवा आपः की ऋग्वेद के चार सुक्तों ( ७, ४७. 
४९; १०, ९- ३० ) तथा कुछ यत्र तत्र मंत्रों में प्रशस्ति मिलती है। अनेक 
' फुटकर मंत्रों में अन्य देवों के साथ भी इनका आवाहन किया गया है। इनका 
मुर्तीकरण औपचारिक मात्र है, जो मातायें, युवती पत्नियाँ, तथा यज्ञ के 
समय आकर वरदान देने वाली देवियों की धारणा से कदाचितु ही अधिक 
विस्तृत हो सका है। यह ऐसी देवियाँ हैं जो देवों के पथ का अनुसरण करती 
हैं ( ७, ४७१ ) । अपने वज्र से शख्स हो कर इन्द्र ने इनके बहने के लिये 
मार्गे खोदा ( ७, ४७४ ४९१) और यह लोग इन्द्र के विधानों का कभी भी 
“ उल्लङ्घन नहीं करतों ( ७, ४७१ ) । इन लोगों को सवितृ के विधानों के अन्तर्गत 
भी रक्खा गया है (पृ० ६० )। यह दिव्य हैं और साथ ही साथ पाथिव 
जलमार्गो से बहने वाले भी, और इनका अभीष्ट समुद्र है ( ७, ४९२ )। ऐसा 
आशय अन्तनिहित है कि यह वहीं रहती हैं जहाँ देवों का आवास, और मित्र 
` तथा वरुण का स्थान है ( १०, ३०१ )। यह सूर्यं की पाइववासी हैं और सूर्य 
इनके साथ रहते हैं (१, २३१९ )। नीचे मनुष्यों के सत्य और भूठ पर 
दृष्टिपात करते हुये राजा वरुण इन लोगों के बीच विचरण करते हैं (७, ४९२) । 
इस प्रकार के स्थलों पर इनसे वर्धा के जल का ही अर्थ होना चाहिये 
( हाँ० इ० ९९ ) । किन्तु नैधण्टुक (५, ३) केवल पार्थिव देवों के अन्तर्गत 
ही जलो की गणना करता है ( तु० की० यास्क : निरुक्त ९, २६ ) । 
अभि का अक्सर जल में रहने वाले के खूप में वर्णान किया गया है 
।॥ (१° १७४ ) । ऐसा कहा गया है कि अमि जलों में प्रविष्ट रहते हैं।( ७, ४९०) । 
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माताओं के रूप में यह अभि को उत्पन्न करते हैं (१०, ९१६, तु० की० २७; 
अथर्ववेद १, ३३१ ). और अग्नि के एक रूप को 'जलों का पुत्र' कहा गया है 
(६ २४ ) । जल मातायें हैं ( १०, १७९; १, २३१६) जो लोकों की पत्नियाँ 
हैं, और उत्पत्ति तथा वय की दृष्टि से समान हैं (१०, ३०१०) । वात्सल्य से 
परिपूर्णा माताओं की भाँति इनसे अपना सुखद रस प्रदान करने की स्तुति की 
गई है ( १०, ९१ )। यह अत्यन्त मातृत्व भावना से परिपूर्ण और समस्त 
चराचर को उत्पन्न करने वाली हैं ( ६, ५०४ )। 
जल स्वच्छ और. पवित्र करते हैं; यह देवियाँ कलुष को वहा ले जाती हैं; 
स्तोतागण इनमें से पवित्र और स्वच्छ हो कर निकलते हैं (१०, १७१ )। 
नेतिक अपराधों, हिंसात्मक पापों, श्राप, तथा झूठ से भी पवित्र करने के लिये 
इनका आवाहन किया गया हैं १, २३९ = १०; ९८ )। यह परिष्कारात्मक 
हैं (६ ५००); औषधियाँ और दीर्घजीवन प्रदान करती हैं, क्‍योंकि सभी 
औषधियाँ, अमरत्व, और उपशमन, इनमें ही निहित हैं (१०, ९४४; १, 
२३१४११ ) | यह घर में मनुष्य के स्वास्थ्य पर दृष्टि रखती हैं ( हिरण्यकेशि 
गृह्य सूत्र २, ४४ )। यह वरदान और समृद्धि की स्वामिनी हैं और श्रेष्ठ शक्ति 
तथा अमरत्व प्रदान करती हैं ( १०, ९०. ३००२ )। इनकी कृपा और सहायता 
की अक्सर कामना की गई है (७, ४७१. ४९१; १०, ९, ३०११), और 
'जलों के पुत्र' के साथ आकर सोमार्पण यज्ञ के समय कुशासन पर बेठने के 
लिये इनको निमन्त्रण दिया गया है ( १०, ३०'*'** )। 
जलों को अनेक वार मधु से संयुक्त किया गया है। माताओं के रूप में 
यह अपने दुग्ध को मधु के साथ मिलाते हैं ( १, २३१६ ) । जलों की लहर मधु से 
परिपूर्णं हैं; घुत से मिल कर यह इन्द्र का पेय बन गया जिसका पान कर 
इन्द्र प्रसन्न हुये ( ७, ४७ )। अपां नपातु से उन जलों को प्रदान करने की 
स्तुति की गई है जिनसे इन्द्र में शौय विकसित हुआ ( १०, ३०*)। जिन 
इन्द्र ने जलों को मुक्त किया उनके लिये मधु के समान और हर्ष-प्रदायक लहरों 
को गिराने के लिये जलों का आवाहन किया गया है: ऐसी लहर जो मदमत्त 
कर देती हैं, जो इन्द्र के पेय ( सोम ) के समान हैं; और जो आकाश में उत्पन्न 
होती हैं ( १०, ३००९ ) । इन स्थलों से ऐसा प्रतीत होता है कि कम से कम 
कभी-कभी दिव्य जलों को इन्द्र के पेय, आकाशीय सोम के समान, अथवा 
उसके तच्वों से युक्त माना जाता था । अन्य स्थलों पर पार्थिव सोम निमित 
करने के हेतु व्यवहृत जलों का अर्थ प्रतीत होता है। जब इन्हें घृत, दुग्ध और 
. मधुसे सम्पन्न माना गया है, तव इन्द्र को अपित करने के लिये सुनिमित 
सोम से युक्त पुरोहितों के साथ इनकी तुलना की गई है ( १०, ३०१२) । 
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इनके मध्य सोम उसी प्रकार. आनन्द लेता है जिस प्रकार सुन्दर कन्याओं के 
बीच एक युवक; सोम इनके पास एक प्रेमी की भाँति आता है और यह ऐसी 
कन्याये हूँ जो यौवन के सम्मुख नत हो जाती हैं ( १०, ३०४६ )। 


मूईर ४ सं० टे० ५, २४, नोर ३४३. ३४५; बर्गेन ४ ल० रि० वे० १, २६०; 
डर्मेस्टेटर : हा० ए० ७३-४; कॉ० ऋ० ५६; स्पीगेल : डी० पी० १५३-५; | 
औ० वे० २४२ | डु 


( ग ) पार्थिव देवता 
§ रेरे. नदियाँ /--दिव्य 'जलों', के अतिरिक्त, देवीकृत नदियाँ भी ऋग्वेद 


में कम महत्त्वपूर्ण स्थान नहीं रखतीं। एक सूक्त ( १०, ७५ ) के पाँचव मन्त्र - 


को छोड़कर, जिसमें अन्य नदियों के अतिरिक्त सिन्धु की विभिन्न सहायक न्नदियों 
का भो आवाहन किया गया है, इस सम्पूर्ण सूक्त में सिन्धु की ही प्रख्याति है, 
और इसी सूक्त के छठवे मन्त्र में अनेक अन्य नदियों को सिन्धु के साथ मिलकर 
प्रवाहित होनेवाली बताया गया है । एक अन्य सम्पुर्ण सुक्त ( ३, ३३ ) दो बहनों 
के रूप में विपाश्‌ और शुतुद्री, नामक नदियों का आवाहन करता है। 


फिर भी, किसी भी अन्य नदी की अपेक्षा 'सरस्वती' की ही सर्वाधिक प्रख्याति 
मिलती है । किन्तु, यद्यपि इसकी दशा में मूर्तीकरणा अन्य की अपेक्षा कहीं अधिक 
विकसित है, तथापि ऋग्वेद में इस देवी का नदी के साथ सम्बन्ध कवियों के 
मन में सदेव वर्तमान है। सरस्वती की प्रशस्ति ऋग्वेद के तीन सम्पूर्ण सुक्तों, 
तथा अनेक फुटकर मन्त्रों में मिलती है। सरस्वती, सरयु, और सिन्धु का 
महान्‌ नदियों के रूप में आवाहन किया गया है ( १०, ६४१) और अन्यत्र 
( १०, ७५० ) गङ्गा, यमुना, सरस्वती, शुतुद्री, परुष्णी तथा अन्य ज्ञात और 
अज्ञात नदियों सहित इक्षीस को सम्बोधित किया गया है। सरस्वती के तट पर 
रहनेवाले राजाओं और लोगों का उल्लेख है (७, ९६%; ८, २११० )। लोह- 
दुर्ग के समान धारण करनेवाली यह सरस्वती नदी धारक जल के सहित 
प्रवाहित होती है और अन्य सभी नदियों से महानता में आगे है; नदियों 
में यही पवित्र है, तथा पर्वतों से निकलकर ( दिव्य ) समुद्र तक" जाती है ( ७, 
९५-२, तु की० ५, ४३१ )। अपनी शक्तिशाली लहरों से यह पर्वत सिखरों 
, को तोड़ देती है, और इसका मुगाघ वेगवान जल गर्जन करता हुआ अग्रसर 
होता है ( ६, ६१९ “ )। महानों में महानतम होने के रूप में इसका विभेद 
किया गया है। यह. गतिशीलों में सर्वाधिक गतिशील है, और अपना दुग्ध न 
रोकने के लिए इसका आवाहन किया गया है ( ६, ६११३) । कवि इसलिये 
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स्तुति करता है कि कहीं वह इसके ( सरस्वती के ) पास से दुर अपरिचित 
क्षेत्रों में न हटा दिया जाय ( ६, ६११४ )। इसकी सात वहने हैं, और यह 
सप्तस्वरीय है ( ६, ६१११९ )। यह सात में से एक, और नदियों की मातार है 
(७, ३६९ )। यह माताओं, नदियों और देवियों में सर्वश्रेष्ठ है ( २, ४१९ )। 
इसे 'पावीरवी” कहा गया है, जिस उपाधि (१०, ६५१३ में इसी उपाधि का 
तिन्यतु' के लिये भी व्यवहार किया गया है ) का अर्थ सम्भवतः “विद्युत की 
पुत्री है, और इसे एक योद्धा ( सम्भवतः 'सारस्वत” ) की पन्नी कहा गया है 
(६, ४९४ )। यह पार्थिव क्षेत्रों और विस्तृत अन्तरिक्षीय स्थानों को परिपूर्णं 
करती है और तीन आवासों पर इसका आधिपत्य है ( ६, ६१११ ** )। आकाश 
से, 'महान पर्वत से? उतर कर यज्ञस्थल तक आने के लिये इसका आवाहन किया 
गया है ( ५, ४३१? )। उक्त अन्तिम तीन स्थल ( तु० की० ७, ९५२ भी ), 
वेदिकोत्तर पुराकथाशास्त्र में गङ्गा की भाँति इसकी भी एक दिव्य उत्पत्ति की 
धारणा व्यक्त करते प्रतीत होते हैं। इसे 'असुर्या' भी कहा गया है (७, 
९६१ )। यह देवी पितरों के रथ पर बैठ कर ही यज्ञस्थल पर आती और 
कुशासन पर बैठती है ( १०, १७८: ) । यहाँ भी इसे एक नदी रूपी देवी माना 
जाना चाहिये क्योंकि बाद के ही दो मन्त्रों में कलुषरहित करने के लिये जलों का 
आवाहन किया गया है । हे 
यह स्वयं भी पवित्र करनेवाली है ( १, ३० )। 'जलधाराओं से परिपूर्ण” 
हो कर आने के लिये ( ६, ५२६ ), और उन जलों के साथ आकर, जो समृद्धि, 
सन्तान, तथा अमरत्व प्रदान करने वाले हैं; शक्ति प्रदान करने के लिये इसका 
आवाहन किया गया है ( १०, ३०१२ )। यह शक्ति और सन्तान प्रदान करती 
है ( २, ४११०) और प्रजनन में सहायक देवों के साथ इसे सम्बद्ध किया 
गया है ( १०, १८४२ ) ।. यह भी कहा गया है कि 'वध्यश्च' को इसने दिवोदास 
नामक पुत्र प्रदान किया था ( ६, ६१? ) । इसके अक्षय स्तन ( तु० की० ऐतरेय 
« ब्राह्मण ४, १ ) सभी प्रकार की समृद्धियाँ प्रदान करते हैं (१, १६४“ ) । 
अक्सर इसे घन, समृद्धि, और पोषण प्रदान करने वाली कहा गया है (७, 
. ९५९; ८, २११७, ९, ६७२२; १०, १७१), और अनेक बार सुभग' 
उपाधि से विभूषित किया गया है ( १, ८९२; ७, ९५४-६; ८, २११९ )। माता 
(अम्बा ) के रूप में यह अप्रसिद्ध व्यक्तियों को प्रसिद्धि प्रदान करती है ( २, 
४१०० ) । यह अपने स्तोताओं की आस्था को उद्दीपन, निर्देशित और समृद्ध 
. करती है ( १, ३-११; २, ३८; ६, ६१४ )। स्तुति की देवी के साथ साथ 
इसका भी आवाहन किया गया है (७, ३७११; १०, ६५१२) यह देव-द्रोहियों का 
विनाश करती है, तथा अति भयंकर और वृत्र का वध करने वाली है (६, ६१३१) 
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किन्तु अपने स्तोताओं को सुरक्षा प्रदान करती है और उनके शत्रुओं को पराजित 
करती है ( ७, ९५९०; २, ३०% ६, ४९० )। 
अक्सर अन्य देवों के साथ भी सरस्वती का आवाहन किया गया है। पूषन्‌ 
और इन्द्र के अतिरिक्त इसे विशेषतः मरुतों के साथ सम्बद्ध किया गया है 
(३, ५४१ ७, ९,३९१. ४०३) और ऐसा कहा गया है कि मरुदरण इसके साथ 
रहते हैं (२, ३०°) अथवा इसके मित्र हैं” ( ७, ९६९ )। ऋग्वेद में इसे एक बार 
अश्चिनों के साथ भी सम्बद्ध किया गया है। जब अश्विनों ने इन्द्र की सहायता की 
तब इसने अश्चितों का श्रमहरण किया ( १०; १३१० ) । इसी पुराकथा के सन्दर्भ 
में वाजसनेयि संहिता (१९, १२) में यह उक्ति हैः जब देवों,ने एक उपशामक यज्ञ 
सम्पन्न किया तब चिकित्सकों के रूप में अध्चिनों ने और अपनी वाणी (वाचा) द्वारा 
सरस्वती ने इन्द्र में शक्ति उत्पन्न की” । वाजसनेयि संहिता तो सरस्वती को 
अश्विनों की पतनी तक कहंती है (१९, ९४)। 'आाप्री' और 'आप्र” सुक्तो के आठवें . 
और नवं मन्त्रों में सरस्वती को, अनेक बार 'इडा” और “भारती” ( जिनके साथ 
मिलकर यह एक त्रयी बन गई है ) नामक यज्ञ-देवियों, और कभी-कमी 'मही' 
और 'होत्रा' के साथ भी, सम्बद्ध किया गया है । इस नदी की पवित्र प्रकृति के 
` कारण ही ऐसा सम्बन्धीकरण स्थापित किया गया हो सकता है । 'सरस्वती' और 
'हषद्दतो' के तट पर 'अमि' के प्रज्वलित किये जाने का भी सन्दर्भ मिलता है 
(३, २३); और ऐतरेय ब्राह्मण ( २, १९ ) सरस्वती के किनारे ऋषियों द्वारा 
किये गये एक यज्ञ का उल्लेख करता है । अतः ऐसा प्रतीत होता है कि सरस्वती 
के तट पर ही भरतों के उपासना-स्थल स्थित थे; और ऐसी दशा में पशु-यज्ञ* के 
साथ होनेवाली 'आप्री' स्तुति में भरतों के मूर्तीक्रत हवि “भारती” को भी 
सरस्वती के साथ-साथ स्वाभाविक रूप से एक निश्चित स्थान प्राप्त हो गया होगा। 
यद्यपि ऋग्वेद में स्पष्टतः यह व्यक्त करने के लिये (तु० की० ७, ३५११) कहीं 
भी कुछ ऐसी सामग्री नहीं कि सरस्वती एक नदी-देवी के अतिरिक्त कुछ और भी 
है, तथापि ब्राह्मणों (शतपथ ब्राह्मणा ३, ९, १५; ऐतरेय ब्राह्मण ३, ११°) में हम 
इसे 'वाच्‌' के साथ समीकृत पाते हैं, और वेदिकोत्तर पुराकथा में यही बुद्धि तथा 
वाक्पटुता की वह देवी बन्‌ गई है जिसका विद्या की देवी के रूप में आवाहन 
किया गया है, और जिसे ब्रह्मा“ की पत्नी माना गया है । प्राचीन से इस नवीन 
धारणा का संक्रमण सम्भवतः ऊपर उद्धत वाजसनेयि संहिता, १९, १२, जैसे 
स्थलों पर देखा जा सकता है। 
उस नदी की वास्तविकता के सम्बन्ध में, जिसकी सरस्वती एक मूर्तीकृत 
` देवी हैं, अत्यधिक विवाद है। इस नाम को अफगानिस्तान में अवेस्ता की 
'हरक्रेति' नदी के साथ समीकृत किया गया हैः और यही बाद की बह नदी हो 
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सकती है जिसकी सर्व प्रथम सरस्वती?” के रूप में प्रशस्ति की गई है। किन्तु रौथ 
(सेन्ट पीट्संबर्ग कोश), ग्रासमैन (व० ऋ०), लुडविग११, और त्सिमर (आल्टिन्डिशे 
लेबेन १०), आदि का यह विचार है कि ऋग्वेद में, सामान्यतः और मूलतः, 
सरस्वती से .एक बडी नदी, कदाचित सिन्धु नदी ( यह सरस्वती इसका पवित्र 
नाम है और 'सिन्धु' एक लौकिक ) है; किन्तु यह अक्सर मध्य देश की एक छोटी 
नदी की भी द्योतक है जिसके साथ बाद के समय में इसका नाम और इसकी 
पवित्रता दोनों ही संयुक्त कर दी गई है। मेक्स मूलर१९ इसे इसी छोटी सी 
सरस्वती नदी के समान मानते हैं जो हषद्वती के साथ मिलकर ब्रह्मावतं के पवित्र 
क्षेत्र की सीमा निर्धारित करती थी, और जो आजकल तो मरुभूमि के वालुओं में 
समाप्त हौ जाती है किन्तु वेदिक, काल में समुद्र तक पहुंचती थी । ओल्ढम”३ के 
अनुसार प्राचीन नदी-घाटियों के पर्यवेक्षण द्वारा ऐसा प्रमाण उपलब्ध होतां है कि 
सरस्वती मूलतः शुतुद्री (आधुनिक सतजल)'* की एक सहायक नदी थी, और जब 
यह शुतुद्री अपना प्राचीन मार्ग बदल कर विपाश नदी से मिल गई तब सरस्वती 
शुतुद्री की ही प्राचीन घाटी से होकर बहने लगी । 

सरस्वती का एक सहसम्बन्धी पुरुष नाम 'सरस्वत्‌' है जिसका एक ही सूक्त 
(७, ९६) के तीन मन्त्रों में नदी-देवी के प्रशस्ति-गायन के पश्चात, बाद के ही तीन 
मन्त्रों में पत्नियों तथा सन्तान, सुरक्षा, समृद्धि, आदि की कामना करने वाले 
स्तोता द्वारा आवाहुन किया गया है। यहाँ इसके (सरस्वत्‌ के) उर्वरक जलों और 
पीचर कुचों तक का उल्लेख किया गया है। एक अन्य स्थल ( १, १६४१९ ) पर 
सरस्वतु को प्रत्यक्षतः अम्नि-पक्षी” के नाम के रूप में वर्षा द्वारा तृप्ति प्रदान 
करनेवाला कहा गया है। रौथ ( सेन्ट पीटसंबर्ग कोश ) इसे दिव्य जलों का एक 
अभिभावक मानते हैं जो उरता प्रदान करता है । हिलेब्रान्ट'४ सरस्वतु को अपां 


नपात्‌ ( = सोम, चन्द्रमा ) के साथ समीकृत करते हैं और हाडी का मत भी 
इसी समान है। 
१तु० का वर्गेनः ल० रि० वे० ९, ३२६ -- “वर्गन ( वही ) के अनुसार 
स्वराधात के कारण 'जिसकी माता (दिव्य) समुद्र है? अर्थ हे। -- रौयः 
निरक्त १६५ और वाद; सेन्ट पीरसंवर्ग कोश; वर्गेन : छ० रि० बे० १, ३२७ -- 
“तु की० एक नदी के नाम के रूप में "मरुदबृधा? ( १०, ७५* ) -- “तु० को० 
शतपथ ब्राह्मण १२, ७, ३१; मूईर : सं० टे० ५, ९४ नोट -- /तु० की० 
मानवधरमंशास्र, 0, १७ और बाद; औस्डेनवर्ग : बुद्ध ४१३ और बाद । -- 
७औ० वे० २४३ ~ “तु० की०, त्सी० गे० १, ८४; २७, ७०५ -- *स्पीगेल : 
डी० पी० १०५ और बाद -- 3" ६० इ० ३१ -- )गज्ञा० जि०, पृ० १३; 
तु० की पिशलः वेदिशे स्टूडियन २, ८६ -- १२बैदिक हिम्स, से० वुँ० ई० ३२, 
00 ईन 3उज० ए० सो० २५, ४९-७६ -_ १ “मूईरः सं० दे० २, ३४५ -- 
बर्गेनः ल० रि वे० १, १४४; २, ४७ -- **हि० बे० मा० १, ३८०-२ -- 
*५दर्डः वे० पी० ४२-३। 
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मूइरः सं० 2० ५, ३३७-४३; वर्गेनः ल० रि० बे० १, ३२५-८; वॉलेन 
सेन : त्सी० गे० ४१, ४९९; हि० वे० मा० १, ३८२-३ (दिव्य सरस्वती = 
आकाश गङ्गा ) ; हाडीं : वे० पी० ९८; औ० वे० २४३ । 
$ ३४. प्रथिव्री :--जैसा कि ऊपर दिखाया जा चुका है (५० ३९ ) पृथिवी 
की सामान्यतया “द्यौस्‌' के साथ सम्मिलित रूप से ही प्रख्याति है। अकेले 
इसकी ऋग्वेद के केवल एक छोटे से तीन मन्त्रों के सुक्त ( ५, ८४ ) में, तथा 
अथववेद ( १२, १ ) के एक लम्बे तथा सुन्दर सुक्त में प्रशस्ति की गई है। 
इसका मूर्तीकरण क्षीणप्राय है, और इस देवी के सभी गुण प्रमुखतः भौतिक 
पृथ्वी जेसे ही हैं। ऋग्वेद के अनुसार इसमें अनेक ऊँचे स्थल हैं; यह पर्वतों का 
मार बहन करती है, और धरती ( क्षमा ) पर उगे वन-वुक्षों को धारण करतो 
है। यह मिट्टी को उवर करती है क्योंकि यह वर्षा के जल को फेलाती है; 
आकाश की ढुँदं इसी के मेघों के विद्युत से आकर वर्षा करती हैं। यह महान 
( महो ), हृढ़ ( हलृहा ), और प्रदीप्त ( आजुंनी ) हैं । 
पृथिवी का अथं 'विस्तृत स्थल” है; और ऋग्वेद ( २, १५९ ) के एक कवि 
का उस समय इसकी इसी व्युत्पत्ति से आशय है जब वह यह कहता है कि इन्द्र 
ने पृथ्वी! को ऊपर उठाया और उसे विस्तृत ( पप्रथतु ) किया । पृथ्वी के 
आरम्भ का वर्णन करते हुये तैत्तिरीय संहिता ( ७, १, ५ ) और तैत्तिरीय 
ब्राह्मण ( १, १, ३” ) इसके नाम को निश्चित रूप से 'प्रथ” ( फेलाना, विस्तृत 
करना ) घातु से ही निष्कृष्ट मानते हैं क्योंकि यह फेली हुई या विस्तृत है । 
पृथिवी को “दयालु पृथ्वीमाता” कहा गया और एक अन्त्येष्टि सुक्त ( १०, 
१८१”) में मृतकों से इसी के पास जाने की अनुनय की गई है । जब “दौस्‌ के साथ 
इसका वर्णान है तब पृथिवी के लिये 'माता” उपाधि का प्रयोग किया गया है 
(तु० की० $$ ११ ४४ )। / 
ब्रस : ज० ए० सो० १८६२, प० ३२१; मूईरः सं० टे० ५,.२१-२; बर्गेन 


ल० रि० वे० १, ४-५; ब्राडके : द्या० ४८; बॉलिनसेन: त्सी० गे० ४१, ४९४-५; 
हाडीं० वे० पी० २५-६; थर्नेसेन : इ० फौ, ४, ८४ । 


§ ३५. अभि :—अभ्नि ही वह प्रमुख पार्थिव देव हैं जिनको वेदों के सांस्कारिक 
काव्य के केन्द्र यज्ञामि के मुर्तीकरण के रूप में स्वभावतः सर्वाधिक महत्त्व 
दिया गया है। वैदिक देवों में इन्द्र के बाद इन्हीं का सबसे प्रमुख स्थान है। 
इनकी ऋग्वेद के लगभग २०० सुक्तों में प्रख्याति है, और इसके अतिरिक्त अभेक 
सूक्तों में अन्य देवों के साथ सम्मिलित रूप से भी इनका आवाहन किया गया है । 

यतः इनका नाम भी नियमित रूप से साधारण अग्नि का ही द्योतक है, अत 


इनके देहिक रूप का मानवत्वारोपण केवल प्राथमिक अवस्था में ही रह गया है 
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और इनके देहिक अंगों द्वारा यज्ञात्मक 'पक्ष की पार्थिव अमि का स्पष्ट सन्दर्भ 
है। यह घुत-पृष्ठ ( ५, ४? इत्यादि ), घुत-मुख ( ३, ११८ इत्यादि ) और सुन्दर 
जिह्वावाले हैं ( १, १४० ) | यह घत-केश ( ८; ४९२ ), ज्वाल-केश ( १, ४५९ 
इत्यादि ) अथवा हरित-केश” ( ३, २११) हैं, और इनकी दाढ़ी भी हरी है 
(५, ७१) । इनके तीक्ष्ण ( ८, ४९१ इत्यादि) अथवा जलनेवाले जबड़े 
( १, ५८“ इत्यादि ) हैं; स्वशिम ( ५, २१ )/ उज्ज्वल ( ५, ७* ) अथवा लोहे 
के समान ( १०, ८७१ ) दाँत हैं। एक बार इन्हें पादविहीन और सरविहीन 
कहा मया है ( ४, ११३ ), किन्तु अन्यत्र यह कहा गया है कि यह एक ज्वालामय- 
मस्तक हैं ( ७, ३१ ) अथवा तीन मस्तक और सात रब्मियाँ हैं ( १, १४६; 
२, ५१ )। यह सभी दिशाओं की ओर उन्मुख हैं ( २, ३* इत्यादि )। इनकी 
जिह्वा का अक्सर उल्लेख है ( ८, ६११ इत्यादि ) । इनकी जिह्वा को संख्या 
तीन ( ३, २०१ ) अथवा सात ( वाजसनेयि संहिता १७, ७९ ) बताई गई है, 
और इनके अश्च भी समजिह्वा हैं (३, ६* )। बाद में इनकी इन सातों 
जिह्वाओं का अलग-अलग नामकरण किया गया है' । धृत, अझ्नि का नेत्र है 
( ३, २६० ); यह चार नेत्रोंवाले ( १, ३११२ ), सहल्न नेत्रोंवाले ( १, ७९१२ ) 
और सहस्त सीघोंवाले हैं (६, १८) यह अपने हाथों में मनुष्यों के लिये 
मनेक उपहार धारण करते हैं ( १, ७२? )। इन्द्र की भाँति इन्हें भी 'सहस्र- 
मुष्क' उपाधि से विभूषित किया मया है ( 5, १९२२ )। इन्हें धनुर्धर ( ४, ४' ) 
कहां गया है, अथवा ऐसे घनुर्धर से तुलना की गई है ( १, ७०११ ), जो अपनी 
ज्वालाओं को एक लौह-धार की भाँति तीक्ष्ण करते हैं ( ६, ३० )। 

इनको अक्सर विभिन्न पशुओं के साथ समीक्कत किया गया है, किन्नु ऐसी 
अधिकांश दशाओं में निश्चित रूप से इनके व्यक्तिगत रूप की अपेक्षा इनके 
कार्य को ही दृष्टि में रक्खा गया है। इन्हें अक्सर एक वृषभ कहा गया है 
(१, ५८” इत्यादि )। यह शक्तिशाली ग्रीवावाले एक बलिष्ठ वृषभ हैं 
( ५, २२२ ) । एक वृषभ के रूप में यह गर्जन करते हैं ( १०, ८? ); सहस्र रेता 
(४, ५१ ) और ऐसी सींघों से युक्त (५, १८; ६, १६२१ ) हैं जिन्हें तीक्ष्ण 
करते हैं ( ८, ४९११ ), जिन्हें हिलाते हैं, और जो इनका पकड़ा जाना कठिन 
बना देते हैं ( १, १४०९ )। इनके एक बछडे ( वत्स ) के रूप में जन्म लेने 
की अनेक बार चर्चा, अथवा आशय है। अक्सर, इनकी अश्चों से तुलना 

गई है ( १, ५८९ इत्यादि ) अथवा प्रत्यक्ष रूप से अश्च ही कहा गया है ` 
( १, १४९९; ६, १२९ , । इनकी पूँछ, जिसे यह अश्वों की भाँति हिलाते हैं 
(२, ४” ) निःसन्देह इनकी ज्वाला ही है। यज्ञकर्त्ताओं द्वारा शुद्ध कर दिये 
जाने पर इनकी सुअलंकृत अश्वो से तुलना की गई है ( १, ६०” इत्यादि ) । 
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यज्ञकर्ता इनका पथप्रदर्शन करते हैं ( ३, २० ), इन्हें उद्दी्त करते हैं, और अश्च. 
की भाँति गतिशील बनाते हैं ( ७, ७? इत्यादि )। यही वह अश्च हैं जिन्हे 
स्तोतागण पालना और निर्देशित करना चाहते हैं ( २, ५१; ३, २७१ ) । 
इनको उस अश्च की भांति प्रज्वलित किया जाता है जो देवों को लाता है 
( ३, २७” ) । इन्हें यज्ञस्थल के स्तम्भ ( २, २' ) अथवा संस्कार के स्तम्भ 
के साथ सन्नद्ध किया जाता है ( १, १४३०) । हृवियों को वहन करके 
देवों के पास ले जाने के लिये इन्हें सन्नद्ध किया गया है ( १०, ५१४ )। एक 
हिनहिनाते ‘अश्व से या तो इनकी तुलना की गई है (३, २६२ ) अथवा प्रत्यक्ष 
रूप से ऐसा ही कहा गया है (१, ३६“)। इन्हें एक विजित करनेवाले 
( =, ९१९ ) अथवा संकटों से बचाने वाले ( ४, २“) अश्व के साथ समीकृत 
किया गयां है। इसके अतिरिक्त अमि एक पक्षी के समान हैं। यह आकाश - 
के उत्क्रोश पक्षी ( ७, १५”) अथवा एक दिव्य पक्षी हैं ( १, १६४४९ )। जल 
में निवास करते हुये यह हंस पक्षी के समान हैं ( १, ६५९ )। यह वनों 
पर उसी प्रकार आधिपत्य स्थापित करते हैं जिस प्रकार एक पक्षी वृक्ष पर बेठता 
है ( १, ६६२; ६, ३०; १०, ९११ )। पह पंखयुक्त हैं ( १, ५८“; २, २”), 
इनका पथ एक उड़नमार्ग है (६, ३७. ४६ इत्यादि ) और यह तीव्रगति से 
देवों के पास गमन करते हैं ( १०, ६ )। एक वार इनका एक कुद्ध सर्प के 
रूप में वर्णान किया गया है ( १, ७९१ )। 
इनके अतिरिक्त अमि की अक्सर अनेक जड़ पदार्थों से भी तुलना की गई 
है। सूर्य की भाँति यह भी स्वर्ण के समान हैं ( २, २%; ७, ३६ )। जब यह 
अपनी जिह्वा फेलाते हैं ( ६, ३०) तब यह एक कुठार की भाँति हो जाते हैं; 
और अन्यत्र कुठार से ही इनकी अनेक बार तुलना की गई है ( १, १२७३ 
इत्यादि ) । यह रथ के समान हैं ( १, १४१८ इत्यादि ) अथवा इन्हें प्रत्यक्ष 
रूप से एक ऐसा रथ कहा गया है ( ३, ११० ) जो सम्पत्ति लाता है ( १, ५८३, 
३, १५४ ), अथवा जो युद्ध में दुर्जेय है ( १, ६६९ )। ऐसा प्रतीत होता है 
कि इनकी दूसरों द्वारा निर्देशित रथ के रूप में कल्पना की गई है बोकि यह 
यज्ञ-स्थल तक एक लदे हुये रथ की भाँति लाये जाते हैं ( १०, १७६२ ) । इनकी 
घन से ( १, ५८९: ६०१ ), अथवा वंशानुक्रम द्वारा प्राप्त धन से ( १, ७३१ ) 
तुलना की गई है। 
लकड़ी ( २, ७९ ) अथवा घृत ( ७, ३१ ) इनका भोजन है, और तरल घृत 
इनका पेय '( २, ७“; १०, ६९१) । इनके मुख में डाले गये घृत से यह 
पुष्ट होते हैं ( ३, २१%; ५, ११° इत्यादि )। यह तेल खानेवाले हैं ( अथर्ववेद ` 
९, ७१ ) । यह तीक्ष्ण दाँतों से वनों को खाते या चबात हैं ( १, १४३० ) अथवा 
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उन्हें अपनी जिह्वा से खाते या काला कर देते हैं (६, ६०१; १०, ७९२ )। 
यह सर्व-भक्षी हैं ( ८, ४४४ ) | इन्हें दिन में तीन बार भोजन दिया जाता 
है ( ४, १२१, तु० की० १, १४०१; ७, ११३)। कभी-कभी इन्हें वह मुख 
कहा गया है जिससे देवगण हविष्य को खाते हैं ( २, १ १3१४ )। इनकी 
ज्वालायें ही वह चम्मच हैं जिनसे यह जल छिड़कते अथवा देवों की प्रतिष्ठा 
करते हैं ( १, ७६; १०, ६* )। किन्तु अधिकतर स्वयं इनसे ही हवियों को 
खाने के लिये निवेदन किया गया है ( ३, २१९४९. २८ ९ )। अपने सीधे 
और देवोपम रूप में यह अपित घृत को ग्रहण करना चाहते हैं (१, १२७१) । 
यद्यपि इनकी नियमित हवि ईधन अथवा घृत? है, तथापि कभी-कभी,: और 
अन्य देवों के साथ प्रायः सदेव ही, इन्हें सोमपान करने के लिये भी निमन्त्रित किया 

“ गया है ( १, १४१०-१९१ २११-२ २, ३६४) । एक सूक्त में इन्हें 'सोमगोपा” 
( सोम का रक्षक ) कहा गया है ( १०, ४५१९ )। इन्हें यज्ञ स्थल पर आने' 
के लिये निमन्त्रित किया गया है ( १०, ९* ) और अनेक बार देवों के साथ 
इन्हें भी यज्ञीय कुशासन पर बेठा हुआ कहा गया है ( ३, १४; ५, ११९.२६; 
७, ११९ तु० की० ४३३ ) । 

स्वभावतः अभि की उज्ज्वलता की बहुत अधिक चर्चा की गई है। यह 
अद्भुत प्रकाशवाले ( २, १०२ इत्यादि ), प्रदीप्त ज्वालाओंवाले ( ६, १०१ ), 
उज्ज्वल ज्वालाओंवाले ( ७, १५१” इत्यादि ), स्वच्छ जवालाओंवाले (८, ४३) 
और उज्ज्वल वर्ण हैं ( १, १४०%; ५, २३) । इनका एक स्वशिम खूप है 
(४, ३'; १०,.२०* )। यह सूर्य की भाँति प्रकाशित होते हैं ( १, १४९१, 

'७, ३९ ) । इनकी आभा उषा और सुर्यं की रहिमियों, तथा वर्षा-मेघ के विद्युत 
के समान है (१०, ९१४५) । यह रात्रि के समय भी प्रकाशित होते हैं 
( ५, ७” )। सूर्यं की भांति यह भी अपनी रहिमियों से अन्धकार को समाप्त 
कर देते हैं ( ८, ४३२९ )। यह अन्धकार का विनाश करनेवाले और रात्रि के 
अन्धकार के बीच से देखनेवाले हैं ( १, ९४“; ७, ९१ )। प्रज्वलित होने पर 

यह अन्धकार के द्वारों को खोल देते हैँ (३, ५' )। अनिका जन्म होने पर 
अन्घकाराच्छन्न पृथ्वी और आकाश दृष्टिगत होने लगते हैं ( १०, ८८ )। 
उषाकाल में इन्हें प्रज्वलित किया जाता है और यही ऐसे देवता हैं जिनका 
'उपषबुंध” ( यद्यपि कभी-कभी देवों को सामूहिक रूप से इस उपाधि द्वारा विभूषितः 
किया गया है ) उपाधि द्वारा वर्णन किया गया है। 

दुसरी ओर अनि का भ्रमण-पथ, मार्ग, अथवा संचार-मार्ग, और चक्रधार 
आदि सभी काले हैं (१, १४१% २ ४४% ६, ६१; ७, ८१; ८, २३), 
और इनके अश्व काली लीक बनाते हैं ( १, १४०") । वायु द्वारा प्रेरित 
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होकर यह वनों के बीच से अग्रसर होते हैं (१, ५८१”) | यह वनों पर आक्रमण 
और पृथ्वी के केशों को छिन्न-भिन्न करते हैं (१, ६५°), तथा पृथ्वी के केश (वनस्पति) 
को उसी प्रकार साफ कर देते हैं जिस प्रकार एक नाई दाढ़ी को (१०, १४२") । 
इनकी ज्वालायें समुद्र की गर्जन करती हुई लहरों के समान हैं (१, ४४१२) । 
इनकी घ्वनि वायु अथवा आकाश के गर्जन के समान है ( ५, २५%; ७, ३९ )। 
यह गर्जन करने वाले द्यौस्‌ ( १०, ४५” ), अथवा पर्जन्य ( ८, ९१० ), अथवा 
सिंह ( ३, २१? ) की भांति गर्जन करते हैं। जब यह वन-बृक्षों पर आक्रमण 
करते हैं तब एक वृषभ की भाँति गर्जन करते हैं, और इनकी वनस्पतियों को 
आत्मसात कर लेनेवाली चिनगारियों की ध्वनि से पक्षी भयभीत हो जाते हैं 
( १, ९४°११ ) । मरुतों के शब्द, आक्रामक सेना, अथर्वा आकाशीय वज् के 
समान, इन्हें भी रोका नहीं जा सकता ( १, १४३” )। ) 
अग्नि की ज्वालायें ऊष्वंगामी होती हैं (६, १५९ ) । वायु द्वारा प्रेरित 
होकर इनकी ज्वालायें आकाश की ओर उठती हैं ( ८, ४३४) । इनका धुँमा 
इधर-उधर उड़ता है और इनकी ज्वाला को पकड़ा नहीं जा सकता (८, २३१)। 
इनका लाल घुंआ आकाश तक ऊपर उठता है ( ७, ३०, १६३ ) । इनका घुँआ 
आकाश में फेल जाता है ( ६, २९ ) । एम स्तम्भक ( मेतृ ) की भांति यह अपने 
घुयें से आकाश को उपस्तम्भित करते हैं (४, ६ )। यह अपने शिखर से 
आकश के पृष्ठ का स्पर्श करते हैं और सूर्य की रदिमियों में मिल जाते हैं (७,२१) । 
यह अपनी जिह्वा से आकाश को आवृत्त करते हैं ( ८, ६११ ) और आकाश के 
जल तथा सूर्ये के ऊपर-नीचे स्थित उज्ज्वल स्थानों के जलों तक पहुंचते हैं 
( ३,२२3 ) । दिवोदास की अभि, माता पृथ्वी से फैल कर देवों की ओर बढ़ी 
और आकाश के पृष्ठ पर खड़ी हुई ( ८, ९२९ ) 'धूमकेतु' उपाधि को अक्सर 
एकमात्र अभि से ही सम्बद्ध किया गया है। 
अभि एक विद्युत-रथ पर ( ३, १४' ) अथवा एक ऐसे रथ पर चलते हैं 
जो प्रदीप्त ( १, १४०? ), उज्ज्वल ( १, १४१९ ), प्रकाशमान ( ५, १” ), . 
जाज्वल्यमान ( १०, १० ), स्वशिम ( ४, १“), या सुन्दर (४, २”) है। 
यह रथ दो अथवा अधिक ऐसे अश्चों' द्वारा खींचा जाता है जो घृत-पष्ठ 
( १, १४९ ), अरुणिम ( रोहित, अरुप ), हरे और अरुणिम ( ७, ४२१ ) सुन्दर 
( ४, २९ ), स्वरूप ( १०, ७०१ ), सक्रिय ( २, ४२ ), वायुःप्रेरित (१, ९४१”), 
बुद्धि-सत्तद्ध ( १, १४ ) हैं । यह देवों को बुलाने के लिये इन्हें सन्नद्ध करते हैं 
( १, १४१२; ३, ६९; ८, ६४१ ), क्योंकि यह एक ऐसे सारथी हैं (१, २५२ | 
इत्यादि ) जो यज्ञ से सम्बद्ध हैं ( १०, ९२? इत्यादि ) । अपने अश्चों की सहायता. 
. से यह देवों को अपने रथ पर लाते हैं ( ३, ६)। यह उसी रथ पर वेठ कर 
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आते हैं जिन पर देवगण रहते हैं ( ३, ४११; ७ १११ ); अथवा देवों से पहले 
भी आ जाते हैं ( १०, ७०१ )। यह हवि के समीप वरुण को, आकाश से इन्द्र 
को, तथा वायु से मरुतों को भी लाते हैं ( १०, ७०११ )। 


वैदिक कवियों के साधारण दृष्टिकोण से अभि के पिता 'दयौस्‌ हैं और 
इन्होने ही अभि को उत्पन्न किया ( १०, ४५८ )। यह द्यौस्‌ के 'शिशु’ हैं 
( ४, १५९; ६, ४९१ ), और इन्हें असुर” के पेट से उत्पन्न हुआ कहा गया है 
( ३, २९”) । इन्हें अक्सर चौसू और पृथिवी का पुत्र कहा गया है ( ३,२२, 
३. २५१; १०, १२, २० १४०२ )। इन्हे त्वष्ठ और जलों का, तथा साथ ही 
साथ, आकाश और प्रथिवी का ( १०, २० ४६१), अथवा यहाँ तक कि केवल 
. त्वष्ट का (१, ९५९), अथवा जलों का ( १०, ९१९ अथववेद १, ३३१ ), 
पुत्र कहा गया है । अन्यथा प्रसंगवश यह कहा गया है कि उषाओं ने अमि, और 
साथ ही साथ, सूर्य तथा यज्ञ को ( ७, ७०३) उत्पन्न किया, अथवा इन्द्र-विष्णु 
ने सूये और उषस्‌ के अतिरिक्त अभि को भी उत्पन्न किया ( ७, ९९४), अथवा 
इन्द्र ने दो पत्थरों के वीच से अमि को उत्पन्न किया (२, १२३, तु० की० १')। 
अभि को 'इला” का पुत्र ( ३, २९३ ) अथवा संस्कार का भ्रूण भी कहा गया 
है ( ६, ४८५? ) । कभी-कभी ऐसा भी कथन है कि अभि को देवों ने ( ६, ७१; 
८, ९१° ) आयौँ के लिये एक प्रकाश के रूप में उत्पन्न किया ( १, ५९२ ), 
अथवा केवल मनुष्य मात्र के लिये निर्मित किया ( १०, ४६९ ), अथवा इन्हें 
मनुष्यों के बीच स्थित किया ( १, ३६१०; २, ४% ६, १६९ ८, ७३१) । 
परन्तु साथ ही साथ अग्नि देवों के पिता भी हैं ( १, ६९१, तु० की० पृ० २१ )। 
विभिन्न दृष्टिकोण, जिन्होंने इस प्रकार के परस्पर विरोधी प्रतीत हीनेवाले 
वक्तव्यों को जन्म दिया, स्वयं पर्याप्त स्पष्ट हैं । 


मानवत्वारोपण के क्षीण विकास के कारण अभि की पुराकथाएँ इनके 
त्यों के सम्बन्ध में बहुत थोड़ी ही चर्चा करती हैं । यज्ञामि सम्बन्धी इनके प्रधान 
कार्य के अतिरिक्त इनके कृत्य प्रमुखतः इनके विभिन्न जन्मों, रूपों, और आवासो 
से ही सम्बद्ध किये गये हैं । 


अभि के जन्म-सम्बन्धी विभिन्न प्रकार के विवरण परस्पर असंगत नहीं हैं 
क्योंकि उनमें इनकी उत्पत्ति के पृथक्‌-पृथक्‌ स्थानों का सन्दर्भ है। दो अरणियोंध 
के घर्षण से होनेवाले इनके देनिकं पाथिव जन्म का अक्सर उल्लेख है ( ३, २९१. 
२३९३ ७, ११; १०, ७१) । इस सम्बन्ध में अरणी ही इनके माता-पिता हैं जहाँ 
अरणी की ऊपरी लकड़ी पुरुष तथा नीचे की स्री है (३, २९३ )। अथवा 
दोनों ही लकड़ियाँ इनकी मातागें हैं क्योंकि - इनकी दो माताये बताई गई हैं 
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( १, ३११ )”। दोनों लकड़ियाँ इन्हें एक. ऐसे नवजात शिशु की भाँति उत्पन्न 
करती हूँ जिसे पकड़ना कठिन है ( ५, ९३४) । सूखी लकड़ी से यह जीवित 
देवता जन्म लेते हैं ( १,६८९ )। जन्म लेते ही यह शिशु अपने माता पिता को ही 
आत्मसात कर लेता है (१०, ७९) । यह ऐसी माता से जन्म लेते हैं जो इनको 
स्तनपान नहीं करा सकती ( १०, ११५१ )। घर्षण द्वारा उत्पन्न होने के इस 

सन्दर्भे में ही यह कहा गया है कि मनुष्यों ने इन्हें उत्पन्न किया ( १, ६०९; ४, 
१२; ७, ११ )। जो दस कन्याये“ इन्हें उत्पन्न करती हैं ( ?, ९५ ) वह अरणी 
की सीधी खड़ी ऊपरी लकड़ी को मथने के लिये व्यवहृत दस उँगलियाँ ही हैं 
( तु की० ३, २३१ )। इस अझि-मन्थन के एक नाम भ्रमन्थ' को, जो कि 
सर्वप्रथम 'क्मंप्रदीप' ( १, ७” )१० नामक एक बाद के पैद्यबद्ध स्मृति ग्रन्थ में 
आता है, एक उच्छुङ्कल से साम्य के आधार पर 'प्रोमेथ्यूस” ( ॥/०/१४९५ )११ - 
के साथ सम्बद्ध किया गया है। फिर भी, इस बाद के शब्द में सर्वथा यूनानी 
निर्माण होने के सभी गुणा वत्त॑मान हैं, जब कि भारतीय क्रिया 'मथ्‌' ( मथना ) 
को, घर्षण द्वारा अमि उत्पन्न करने की क्रिया व्यक्त करने के लिये, कभी भी 
भर! के साथ नहीं, वरनु केवल 'निस्‌' के साथ ही संयुक्त किया गया है। 

अम्नि उत्पन्न करने के लिये शक्तिशाली घर्षण की आवश्यकता के कारण ही 
सम्भवतः अग्निको अक्सर शक्ति ( सहसः.) का पुत्र ( सुनु', पुत्रः, एक बार 
'युवन”) कहा गया है ।१२ यह व्याख्या ऋग्वेद के एक ऐसे स्थल द्वारा पुष्ट होती है 
जिसमें कहा गया है कि “शक्ति ( सहसा ) पुवंक' घर्षण करने से मनुष्यों द्वारा 
अझि पृथ्वी पर उत्पन्न ( जायते ) होते है ( ६, ४५० )। एक बाद के ग्रन्थ के 
अनुसार घर्षण द्वारा अझि को प्रज्वलित करने का कायं सुर्योदय के पूर्व कदापि 
नहीं करना चाहिये ( मेत्रायणी संहिता १, ६१० ) । यज्ञ के लिये प्रति प्रातःकाल 
उत्पन्न होने के कारण अभि को उपयुक्ततः यविष्ठ’ अथवा 'यविष्ठय' को बहु- 
प्रयुक्त उपाधि से विभूषित किया गया है, और यह उपाधि एक मात्र इन्हीं की 
विशिष्टता हैं। पुरानों के विपरीत इनके नवीन जन्म होते रहते हैं ( ३, १९” )। 
वृद्ध हो जाने पर यह पुनः एक युवा के रूप में जन्म लेते हैं ( २, ४० )। 
इस आशय में यह वृद्ध होते ही नहीं ( १, १२८१ ) औरः इनका नवीन प्रकाश 
पुराने के समान ही होता है (६, १६४१ )। कुछ अन्य देवों की भाँति, अमि - 
को भी एक युवा” मात्र कहा गया है। परन्तु साथ ही साथ यह वृद्ध भी हैं। 
कोई भी हविदाता अम्नि से वृद्ध नहीं है ( ५, ३० ) क्योंकि अमि ने प्रथम यज्ञ 
सम्पन्न कराया था ( ३, १५९ ) । यह पहले की उषाओं के बाद भी प्रकाशित 
हुये थे ( १, ४४१० ), और पूर्वजों के यज्ञों में अभि के योगदान का अक्सर 
उल्लेख है ( 5,-४३१३ इत्यादि )। इस प्रकार कभी कभी एक ही स्थल पर इन्हें 
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१०, ४" )। 

अधिक सामान्यतया अझ्नि को वनों से ( ६, ३} १०, ७९०) पौधों के भ्रूण 
के रूप में उत्पन्न ( २, १९; ३, ११३), अथवा जैसा कि पौधों में वितरित हुआ 
( १०, १* ) कहा गया है। ऐसा भी कहा गया है कि यह सभी पौधों में प्रविष्ट 
अथवा उनके पीछे रहते हैं ( ५, ४३९ )। जब इन्हें वृक्षों का (१, ७०"), अथवा 
वृक्षों और पौधों का भ्रूण ( २, १* ) कहा गया है, तब वहां बनों में वृक्षों की 
शाखाओं के घर्षण द्वारा उत्पन्न अमि का परोक्ष आशय हो सकता है । 

अभि का पाथिव अस्तित्व इनके 'पृथ्वी के नाभि” कहे जाने के तथ्य द्वारा 
भी प्रकट होता है ( १, ५९९ )। उन बहुत से स्थलों पर जहाँ यह कथन आता 
“है, इससे खुदी हुई वेदिका”? में यज्ञ के अभि-कुएुड का ही आशय उद्दिष्ट 
प्रतीत होता है। वेदिक संस्कार में “नाभि” 'उत्तरावेदि' में बने उस कुण्ड का 
पारिभाषिक नाम है जिसमें अझि प्रज्वलित की जाती है ।** इस शब्द का पहले 
का प्रयोग सम्भवतः इस आशय का द्योतक है कि देवों ने अभि को अमरत्व का 
केन्द्र अथवा “नाभि' बनाया ( ३, १७” । ऋग्वेद में केवल दो वार आने वाले 
वैदिषद्‌” ( वेदिका पर विराजमान ) गुण से अभि का ही सन्दर्भ है। 

अन्तरिक्षीय जलो में भी अभि की उत्पत्ति का अक्सर उल्लेख है। जैसा कि 
दिखाया जा चुका है ( {२४ )' 'जलों का पुत्र” एक स्वतंत्र देवता ही बन गया 
है। अभि भी जलों के गर्भे हैं ( ३, ११२ ); यह जलों में प्रज्वलित होते हैं 
( १०, ४५१; अथवंवेद १३, १०” ); यह एक ऐसे वृषभ हैं जो जलों की गोद में 
विकसित हुए हैं ( १०, ८? )। यह समुद्र से परिवेष्टित हैं ( ५, ९१० )। इन्हे 
धनु! अथवा मेघ-द्वीप से उतरनेवाला ( १, १४४४ १०, ४०) और उज्ज्वल 
स्थानों में रहनेवाला प्रकाशमान गर्जन ( ६, ६` ) भी कहा गया है । ऐसे स्थलों 
पर अग्नि के विद्युत-हूप का ही आशय होना चाहिये । ऋग्वेद के कुछ बाद के 
सुक्तो ( १०, ५१-३.१२४) "० में यह कथा है कि अभि जलों और पौधों में 
छिपे थे जहाँ से इन्हें देवों ने खोजा था । इसी कथा का ब्राह्मणों! में भी अक्सर 
उल्लेख है । अथर्ववेद में जलों में स्थित अभियों का विद्युत के पथ पर चलनेवाली 
` अभि से, अथवा दिव्य अभि का विद्युत से, विभेद स्पष्ट किया गया है ( अथर्ववेद 
३, २१४४; ८, १११ ) और यह कहा गया है कि अमि पृथ्वी पर रहते हैं (अथर्व- 
वेद १२, १९°) । ऋग्वेद के एक स्थल पर भी यह कहा गया है कि अभि सभी 
जलधाराओं में बिश्राम करते हैं ( ८, ३९“, तु की० आपस्तम्ब श्रौतसूत्र 
५, २१ ); और बाद के सांस्कारिक ग्रन्थों में अग्नि का जलाशयो और जल-पात्ों 
फे सन्दर्भ में आवाहन किया गया हैं। इस प्रकार प्राचीनतम वैदिक काल तक 
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में भी वह जल जिनमें अमि निहित हैं, यद्यपि वह नहीं जिनमें से यह उत्पन्न 
किये जाते हैं, अधिकांश स्थलों पर पार्थिव ही माने गये होगे । औल्डेनबर्ग'° का 
विचार है कि इस सन्दर्भ में मुख्यतः पार्थिव जलों का ही अर्थ है; और तृतीय 
मण्डल के प्रथम सूक्त तक में विद्युत-अभि का आशय मानने पर आप सन्देह 
प्रकट करते हैं ।'९ जो कुछ भी हो, जलों में अमि की स्थिति सम्बन्धी घारणा वेदों 
में सवंत्र प्रमुख है.। जल उसी प्रकार अभि का गृह है जिस प्रकार आकाश सूर्य 
का ( ५, ८५९ : तु० की० अथर्ववेद १३, १; १९, ३३० )। इनके आवास के 
` रूप में पौधों अथवा लकड़ी के साथ साथ जलों का भी अक्सर उल्लेख है" 
( २. ११ इत्यादि ) । 


इसके अतिरिक्त आकाश में अभि की उत्पत्ति की भी बहुंवा चर्चा है । उच्चतम 
आकाशों में इनका जन्म हुआ ( १, १४३; ६, ८९)। यद्यपि वस्तुतः नहीं ` 
तथापि सम्भाव्यतः उच्चतम आकाशों में इनका अस्तित्व था ( १०, ५०); और 
आकाश से, अथवा सुदूर से यह मातरिश्वन्‌ द्वारा लाये गये (६ २५) । ऐसे 
स्थलों पर अझ्नि निश्चित रूप से विद्युत का ही प्रतिनिधित्व करते हुँ; क्योंकि 
विद्युत को आकाश से, और साथ ही साथ, जलों से भी आनेवाला कहा गया है 
( अथर्ववेद ३, २११; ८, १११ ), और एक ब्राह्मण स्थल पर ( ऐतरेय ब्राह्मण - 
७, ७२ ) इसे ‘दिव्य’ और 'अप्सुमत्‌' दोनों ही बताया गया है। जब विद्युत का 
‘विद्युत? शब्द द्वारा ( यह शब्द ऋग्वेद में प्रायः ३० बार आता है) अभि के 
साथ-साथ उल्लेख है तव इसकी सामान्यतया अझि से तुलना को गई है, अथवा 
अग्नि से विभेद स्पष्ट किया गया है”; क्योंकि यह निःसन्देह एक देव के विपरीत 
भौतिक घटना मात्र है । आकाश से पृथ्वी पर अभि के अवतरण की करा में 
भी, निःसन्देह विद्युतपात द्वारा उत्पन्न अमिक्राण्ड के वास्तविक निर के 
कारण ही, दिव्य अभि का विद्युत के साथ समीकरण निहित है। अभिकी 
आकाशीय उत्पत्ति इस तथ्य में भी निहित है कि, मनुष्य द्वारा अमि के उत्पादन 
को देवों द्वारा प्रदत्त उपहार, और साथ ही साथ, मातारिश्वन्‌ का उत्पादन माना 
जाता था; भौर अमि के लिये बहुप्रयुक्त उपाधि 'मनुष्यों का अतिथि” से भी यही 
घारणा उद्दिष्ठ हो सकती है ( ५, १* इत्यादि ) । 


अन्य स्थलों पर अभि को मूर्यं से समीकृत किया जाना चाहिये; क्योंकि अग्नि 

के एक रूप में सूर्य॑ की धारणा असन्दिग्ध वेदिक विश्वास है। इस प्रकार 

अभ्नि उज्ज्वल आकाश में स्थित प्रकाश हैं जो उषाकाल में जागृत होते हैं और 

“जो आकाश के मस्तक हैं (३, २१४) | इनका जन्म अन्तरिक्ष के उस पार 

हुआ था और यह सभी वस्तुओं को देखते हैं ( १०, १८७" )॥ प्रात:काल 
उदित होने वाले सूर्य के रूप में इनका जन्म हुआ ( १०, ५५६ )**। ऐतरेय 
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ब्राह्मण ( ८, २८३ ) में यह उक्ति है कि अस्त होने के समय सूर्य॑ अग्नि में 
प्रवेश कर जाता है और इन्हीं से पुनः उत्पन्न होता है। उन स्थलों पर भी 
सम्भवतः यही समीकरण उदिष्ट है जिनमें यह कहा गया है क्रि अग्नि, सूर्य के ` 
प्रकाश अथवा उसकी रहिमयों से संयुक्त हो जाते हैं ( ५, ३७"; ७, . २२ ), 
अथवा यह कि जब मनुष्य पृथ्वी पर अझि को प्रज्वलित करते हैं तव दिव्य 
लोग ही उन्हें प्रदीप करते हैं (६, २१), अथवा यह कि अभि आकाश में 
प्रकाशित होते हैं ( ३, २७२२; ८, ४४४ )। फिर भी, कभी-कभी यह निर्णय 
कर सकना कठिन है कि वहाँ विद्युत अथवा सूयं में से किसका आशय है। अम्नि 
की प्रकृति के सौर-पक्ष का अक्सर उल्लेख नहीं है क्योंकि इतनी अधिक विशिष्ट 
घटना होने के कारण सूर्यं की सामान्यतया अभि के एक रूप में कल्पना कर 

` सकना प्रायः कठिन है। अभि को साधारणतया उनके पाथिव रूप में ही 
कल्पना है और समीकरण की अपेक्षा सुयं से इनकी केवन तुलना ही की गई 
है। इस प्रकार कवि यह कहता है कि स्तोताओ के मन उसी प्रकार अभि की 
ओर उन्मुख हैं जिस प्रकार उनकी आँखें सूर्य की ओर ( ५, १४ )। साथ हो 
साथ, कभी-कभी असि के कुछ परवर्ती रूपों पर भी दृष्टिपात किया गया है; अतः 
अधिकांश दशाओं में यह सन्दिग्ध ही है कि इनके किस पक्ष से आशय है । 


ऊपर वर्णित विविध प्रकार के जन्मों के कारण अक्सर अमि की प्रकृति 
त्रिगुणात्मक मानी गई है और अनेक दशाओं में किसी न किसी प्रकार की 
'तीन' की संख्या से ही इन्हें स्पष्टतः व्यक्त किया गया है। प्राचीनतम 
भारतीय “त्रयी” का पर्याप्त महत्त्व है, क्योंकि वेदिककाल की अधिकांश रहस्यवादी 

' धारणये ईती पर आधारित हैं। अभि का तीन अथवा तीनः-स्तरीय जन्म 
हुमा ( १, ९५९; ४, १° )। देवों ने इन्हें त्रिगुणात्मक रूप में बनाया ( १०, 
पप” ) । यह त्रिगुणात्मक प्रकाश हैं ( ३, २६० ); इनके तीन सर ( १,१४६"), 
तीन जिह्वो, तीन शरीर, तीन स्थान हैं (३, २०१ )। 'त्रिषधस्थ’ ( तीन 
स्थानों बाला ) उपाधि को प्रमुख रूप से अमि के साथ ही सम्बद्ध किया गया हैर"; 
और एक मात्र स्थल जहाँ '्रिपस्त्य' ( तीन आवासोंवाला ) शब्द आता है 

` (८,३९ ) यह अमि का ही गुण है। त्रयी को न तो सदैव सर्वथा समान 
आशय में ग्रहण किया गया है और न उसका समान क्रम से उल्लेख ही है। इस 
प्रकार एक कवि कहता है : प्रथमतः अभि ने आकाश से जन्म लिया, दूसरी 
वार हम लोगों ( = मनुष्यों ) से, और तीसरी वार जलों से! ( १०, ४५१, 
तु० की०, मन्त्र “3 )। अन्य स्थलों पर भी अभि के आवास का क्रम 
आकाश, पृथ्वी, और जल है ( ८, ४४१९; १०, २०.४६१), जब कि एक मन्त्र 
(१, ९५२), में इसी का यह विभेद है: समुद्र, आकाश, जल। कभी-कमों 
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पार्थिव अभि सर्वप्रथम आते हैं: आवासों में 'सर्वप्रथम उनका जन्म हुआ, 
महान आकाश के नोचे, इस अन्तरिक्ष के गर्भ में’ ( ४, १९ ); 'अमरों ने 
अभि की तीन ज्वालायें प्रज्वलित कीं : इनमें से एक को उन्होंने मनुष्यों को 
व्यवहार के लिये प्रदान किया, और दो अन्य लोकों को चली गईं” ( ३, २९ )। 
एक सुत्र स्थल ( आपस्तम्व श्रौत सूत्र ५, १६” ) पशुओं में पार्थिव अमि, जलों 
में अन्तरिक्षीय अभि, और सूर्यं में एक दिव्य अभि, का विभेद करता है। अक्सर 
पाथिव अभि तृतीय क्रम पर आते हैं। यह उन तीन श्राताओं में से एक ह 
जिनमें से 'मध्य का राता विद्युत (अश्नः) है और तीसरा घृत-पृष्ठ' ( १, १६४ 
तु० की० १४१२ ) । 'अमि आकाश से प्रदीप्त होते हैं, विस्तृत वायु अग्नि देव के 
आधीन है, मनुष्य उस अमि को प्रज्वलित करते हैं जो हवि को ग्रहणा करने वाला 
और घृत का प्रेमी है ( अथववेद १२, १९०, तु० की० १३, ३९; १८, ४१ ) ।” 


एक बार अमि के तृतीय खूप को सर्वोच्च वताया गया है ( १०, १३; तु० 
की० ५, ३२; १, ७२४ ) । यास्क ( निरुक्त ७, २८) इस बात का उल्लेख 
करते हैं कि उनके पूर्वगामी शाकपूरि १०, ८८” में उल्लिखित गनि के 
त्रिगुणात्मक अस्तित्व को, पृथ्वी, वायु, और आकाश में स्थित मानते ये; और 
एक ब्राह्मण अभि के इस तृतीय रूप को, जो आकाश में स्थित है, सूर्य॑ मानता 
है ( तु० की० निरुक्त १२, १९) । ऋग्वेद में इतने स्पष्टरूप से स्वीकृत अभि 
की यह त्रिगुणात्मक प्रकृति सम्भवतः सूर्य-वायु-अभि ( ८, १५११) की उस 
उत्तरकालीन त्रयी की ही प्रतिरूप नहीं थी जिसे तीनों लोकों में वितरित कहा 
गया है (१०, १५८१; अथर्ववेद ४, ३९२) और जो एक अन्य मन्त्र (१,-१६४११) 
में भी निहित है, वरन्‌ सूर्य-इन्द्र-अभि .की उस त्रयी की भी प्रतिरूप है जो 
यद्यपि ऋग्वेदिक न होते हुये भी प्राचीन है। जेसा कि ब्राह्मण ग्रन्थों तथा 
भाष्यकारों का कथन है, यहाँ अभि वैद्युत का स्थान, वात अथवा वायु और 
इन्द्र ने ग्रहण कर लिया है। नामों का यह प्रतिनिधान सम्भवतः आंशिक रूप 
से विद्युत की अस्थिर प्रकृति के कारण और आंशिक खूप से मुर्तीक्रत विद्युत के 
लिये अमि के अतिरिक्त किसी अन्य ऐसे नाम के अभाव के कारण हुआ है 
जिससे इसे केवल विशेषणो अथवा लाक्षणिक अभिव्यक्तियों द्वारा ही व्यक्त 
किया जा सका है। यज्ञामि का उन तीन यज्ञामियो\* के रूप में विभाजन के 
लिये, जिन्हें वेदिक संस्कार में गृह-अमि £ से सर्वथा भिन्न माना गया है और जो 
ब्राह्मणों * के संस्कार की एक अनिवार्य विशेषता हैं, अझियों की उक्त त्रयी 
ने ही आधार प्रस्तुत किया होगा और वही इसकी व्याख्या भी कर सकती है। 
ऐसी दशा में सम्भवतः संस्कार ने ही पुराकथा पर प्रतिक्रिया उत्पन्न की होगी । 
जो कुछ भी हो, बाद के हिन्दू साहित्य ने ऋग्वेद में परिचित अभि के तीन रूपों: 
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के प्रतिनिधि के रूप में तीन अझ्नियों को ग्रहण कर लिया ।* तीन यज्ञामियाँ 
ऋग्वेद के, अथवा सम्भवतः और पहले के समय से परिचित रही हो सकती 
हैं ।९१ इस प्रकार देवों को लाने तथा तीन कुणएडों ( योनिषु: २, ३६, तु» 
की० ५, ११९; १०, १०५१) में स्वयं आकर बैठने के लिये अग्नि की स्तुति 
की गई है। 


इसमें सन्देह नहीं कि आकाश और पृथ्वी के रूप में विश्व के द्विस्तरीय 
विभाजन के आधार पर ही अनेक स्थलों पर अग्नि को दो जन्मों वाला कहा 
गया है, और यही एक मात्र ऐसा देव है जिसका 'दिजन्मन्‌' के रूप में वर्णन 
है(१, ६०१, १४०२. १४९२ ).। इसके एक उच्चस्थ और एक निन्नस्य , 
जन्म का उल्लेख है ( २, ९१), उच्च और नीच के क्षेत्रों में इसके आवास की 
चर्चा है ( १, १२८३), और पार्थिव अमि तथा दिव्य अभि के रूप में ही 
सामान्यतया इसका विभेद है ( ३, ५४; १०, ४५१” ); यद्यपि कम से कम 
एक स्थल पर ( ५, ४३८) आकाश में और जल में इसके जन्मों के बीच भी 
विभेदीकरण मिलता है। अमि को उनके श्रेष्ठतम आवास से आमन्त्रित 
किया गया है ( ८, ११०) और वहाँ से ही वह निम्नस्थ आवास में आते हैं 
( ८, ६४° )। जब इन्हें उच्चतम पिता के पास से लाया जाता है तब यह 
पौधों में आरूढ हो जाते हैं ( १, १४१९ ) । यहाँ अभि की वर्षा के. माध्यम से 
नीचे उतरने और उसके बाद उन पौधों में प्रविष्ट होने के रूप में कल्पना की 
गई है जिनमें से उन्हें पुनः उत्पन्न किया जाता है। जल की भाँति अमियाँ भी 
पृथ्वी पर उतरने के पश्चात पुनः उठ कर आकाश में चली जाती हैं (१, १६४) । 
अभि के इन्हीं दो रूपों के विभेदीकरणा पर ऐसी स्तुतियां आधारित हैं जिनमें 
कहा गया है कि अग्नि स्वयं अपने लिये यज्ञ करं ( १०, ७६ ), अमि ही अभि को 
लाये ( ७, ३९० ), अथवा देवों के साथ नीचे उतर कर अमि यज्ञ स्थल पर 
आयें ( ३, ६० इत्यादि ) । इसी विभेदीकरश से सम्बद्ध यह धारणा भी हैकि 
मनुष्यों से भिन्न एक अभि को देवों ने प्रज्वलित किया था” ( ६, २२) । यह 
धारणा इस मान्यता के कारण ही विकसित हुई है कि दिव्य अभि को किसी के 
द्वारा ही प्रज्वलित होना चाहिये और इसके लिये देवों को भी मनुष्यों की भाँति 
यज्ञ करना पड़ता. है ( तु० की० ऐतरेय ब्राह्मण २, ३४ )। 

एक भिन्न दृष्टिकोण के अनुसार अझि को अनेक जन्मोंवाला कहा गया है 
( १०, ५१ ) । इसमें सन्देह नहीं कि इस विविधता में अनेक पार्थिव वेदियों 
“पर्‌ प्रज्वलित होतेवाली विभिन्न अमियों का ही सन्दर्भ निहित है, क्योंकि बहुधा 
अमि को प्रत्येक परिवार, गृह, अथवा आवास में स्थित बताया गया है ( ४, ६“ 


७१३; ५, ११.६ इत्यांदि ) । इन्हें अनेक स्थानों पर उत्पन्न किया जाता है 
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३५. अस्नि, १७९ 
( ३, ५४१५ ) और इनके अनेक शरीर हैं-( १०, ९८१” )। अनेक स्थानों पर 
विखरा हुआ यह एक ही और वही राजा है (३, ५५४) । अनेक स्थानों 
पर प्रज्वलित होने पर भी यह एक ही है ( वालखिल्य १०१ )। अन्य अझियाँ 
इनसे उसी प्रकार सन्नद्ध हैं जिस प्रकार वृक्ष से उसकी शाखायें (८, १९३३ ) | 
इस प्रकार इनका अझ्ियों के साथ ( ७, ३१; ८, १८१.४९१; १०, १४१६) 
अथदा समस्त अग्नियों केः साथ ( १, २६१०; ६, १२४) आवाहन किया गया है। 


अभि के आवासों अथवा जन्म स्थानों के वर्णान में अवसर एक प्रतिनिविष्ट सा 
ब्रिभाजन भी मिलता है। इस प्रकार आकाश, पृथ्वी, वायु, जलों और पौवों में . 
इनकी प्रदी्ि का उल्लेख है ( ३, २२९ ) अथवा यह कहार गया है कि आकाशों, / 
जलों, पत्थर, लकड़ियों, और पौधों से इनका जन्म हुआ ( २, १?) । इसी « 
प्रकार की अपेक्षाकृत और विस्तृत गणनायें अक्सर अन्यत्र मिलती हैं ( अथर्ववेदं 
३, २१; १२, ११९; आपस्तम्ब श्रौत सूत्र ५, १६४)। जब अग्नि को चट्टान 
{ अद्रौ ) में रहनेवाला कहा गया है ( १, ७०१, तु० की० ६, ४८), तंब 
इससे सम्भवतः मेघों में निहित विद्युत का ही आशय है ( तु० की० पृ० १८*)। 
कदाचित्‌ वहाँ भी यही स्थिति है जब इन्हें एक पत्थर ( अझ्मनः ) से उत्पन्न 
( २, ११ ), अथवा इन्द्र द्वारा दो पत्थरों के बीच से उत्पन्न (२, १२3 ) कहा 
गया है; किन्तु यहाँ अरणी से अभि की उत्पत्ति का लाक्षणिक आशय भी निहित 
हो सकता है। जब्र अमि को, मनुष्य के हृदय में ( १०, ५१ ) अथवा पशुओं, 
अश्वों, पक्षियों, द्विपादों और चतष्पादों में ( अथर्ववेद ३, २१९ १२, ११९ २२३; 
तैत्तिरीय संहिता ४, ६, १3 ) स्थित कहा गया है तब इससे निःसन्देहपशुवत- 
उष्णता का ही अर्थ है। अर्जस का स्फुलिङ्ग होने' तथा प्रकृति में इतने व्यापक 
रूप से मिश्रित होने के कारण स्वभावतः अमि का सभी स्थावर-जङ्गम तथा 
समी अस्तित्वयुक्त प्राणियों के गर्भे के रूप में वरान किया गया है (' १, ७०३ 
अथर्ववेद ५, २५°) । अभि की त्रिगुणात्मक प्रकृति ने तीन ्राताओं की 
धारणा को जन्म दिया ( १, १६४' ); जब कि यज्ञामियों की विविधता ने 
असि के उन ज्येष्ठ भ्राताओ की धारणा का माधार प्रदान किया हो सकता है 
जिनका बहुवचन में उल्लेख मिलता है ( १०, ५१९) । इन ज्येष्ठ भ्राताओं की 
संख्या को बाद में तीन बताया गया है ( तैत्तिरीय संहिता २, ६,.६' )। देवों . 
के .उन चार होतृयों से भी कदाचितु इन्हीं का अर्थं है जिनमें से प्रथम तीन की 
मृत्यु हो गई थी ( काठक २५, ७ )?। वरुणा को एक बार अमि का आता 
कहा गया है ( ४, १२) । अन्यत्र इन्द्र को इनका यमज आता बताया गया है 
( ६, ५९१ )२२। वास्तव में अन्य देवों की अपेक्षा इद्ध को अमि के साथ कहा 
अधिक बार सम्बद्ध किया गया है, और दो साधारण अपवादों के अतिरिक्त 
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इन्द्र ही ऐसे देव हैं जिनके साथ अमि को युगल देव के रूप में प्रस्तुत किया 
गया है ($ ४४ )। इसमें सन्देह नहीं कि इसी सम्बन्ध के कारण ऊष्णता 
द्वारा चट्टान को विदीणं ( ८, ४६ ), और नास्तिक प्राणियों को पराभूत 
करनेवाले के रूप में (७, ६२ ) अम्नि का वर्णन मिलता है। एक सम्पूर्ण 
सुक्त ( १, ९३ ) में अग्नि को सोम के साथ भी संयुक्त किया गया है (६ ४४) । 
.अझि को अक्सर अन्य देवों, और मुख्यतः वरुण तथा मित्र? के साथ भी 
समीकृत किया गया है ( २, १%; ३, ५९; ७, १२३१)। जब यज्ञ स्थल पर 
जाते हैं तब यह वरुणा होते हैं ( १०, ८” )। जब जन्म लेते हैं तब वरुणा 
` होते हैं और जब प्रदीप्त होते हैं तब भित्र (५, ३९ )। अभि सन्ध्या समय 
बरुण बन जाते.है और प्रातःकाल उदित होकर मित्र; सवितृ बन कर यह 
वायु में भ्रमण करते हैं और इन्द्र बन कर मध्य से आकाश को प्रकाशित 
करते हैं. ( अथर्ववेद १३, ३3) )। ऋग्वेद के एक स्थल ( २. १४४ ) पर इन्हें 
पाँच देवियों के अतिरिक्त क्रमशः एक दर्जन देवों के साथ भी समीकृत किया 
गया है। यह विभिन्न दिव्य रूप धारण करते हैं ( ३, ३८०) और इनके 
अनेक नाम हैं (३, २०२ )। इन्हीं में सब देवों को स्थित माना गया है 
( ५, ३१ ) और यह इन देवों को उसी भाँति आवृत्त कर रखते हैं जिस प्रकार 
तीलियों को चक्रधार ( ५, १३९ )। 
संस्कार से सम्बद्ध सम्भवतः अभि का जो प्राचीनतम प्रयोजन हो सकता 
था, अर्थात्‌ दुष्टात्माओं और आक्रामक अभिचारों को भस्म करना अथवा दूर 
भयाना, वह वेदों के समय में भी वर्तमान था। अपने प्रकाश से अभि 
राक्षसों को मगा देते हैं ( ३, १५१ इत्यादि )२४ और इसीलिये अग्नि को “रक्षोहन्‌' 
उपाधि से विभूषित किया गया है ( १०, ८७१ ) । प्रदीप्त होने पर यह अभि- 
चारियो और राक्षसों को अपने लौह-दंतों से आत्मसात कर लेते हैं और ताप 
- से झुलस देते हैं ( १०, ८७२१-१४ ), तथा अपनी वक्रहृष्टि से यज्ञ की रक्षा 
करते हैं (वही ` )। यह अभिचारियों की जाति. से परिचित हैं और उनका 
विनाश करते हैं ( अथर्ववेद १, ८* )। यद्यपि पार्थिव राक्षसों को भगाने के इस 
कार्यं का, अभि के साथ-साथ इन्द्र ( तथा बृहस्पति, अश्विनगणा और मुख्यतः 
सोम ) को भी श्रेय दिया गया है, तथापि मूलतः यह उसी प्रकार अकेले अमि 
का कार्य रहा होगा जिस प्रकार असुरों का वध करने का उपयुक्तः इन्द्र का 
विशिष्ट कार्यं अभि पर भी स्थानान्तरित किया गया है ( ७, १३' )। ऐसा 
इस तथ्य द्वारा स्पष्ट होता है कि सुक्तों और संस्कारों दोनों में ही राक्षसों का 
वध करनेवाले के रूप में इन्द्र की अपेक्षा निविवाद रूप से अग्नि को ही प्रमुखता 
दीगई है ।3* 
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किसी भी अन्य देव की :अपेक्षा अझि ही मानव जीवन के साथ अधिक 
घनिष्ठरूप से सम्बद्ध हैं । मनुष्यों के आवासो के साथ इनका सम्बन्ध विशिष्टतः 
घनिष्ठ है। यही एक मात्र ऐसे देव हैं जिन्हें 'गृहपति” क्री. बहुप्रयुक्त उपाधि से 
विभूषित किया गया है। यह प्रत्येक आवासों में रहते हैं (७, १५१ ) और 
अपना गृह कभी भी नहीं त्यागते ( 5, ४९१० )। 'दमुनस' गुण को भी सामान्य- 
तया इनके साथ संबद्ध किया गया है ( १, ६०४ इत्यादि )। यह गृह-देवता 
सम्भवतः विचारों की एक प्राचीन रीति का ही प्रतिनिधित्व करता है; क्योंकि 
बाद के तीन अभियों के संस्कार में से उस एक को, जिसमें से ही अन्य दो 
( आहवनीय” अथवा पूर्वीय, और “दक्षिण” अथवा दक्षिणीय) गृहीत हुये थे, 
'गाहंपत्य”, अथवा वह जो 'गृहपति” का हो, कहा गया है। इस सन्दर्भ में यह 
देखना भी कौतूहलवर्धक है कि ऋग्वेदिक जेसे प्राचीन काल तक में : यज्ञामि- 
के स्थानान्तरित होने के चिह्न वतेमान हैं;” क्योंकि अभि की चारों ओर ले 
जाया गया है ( ४, ९३. १५१ )। यह हवि के चारों ओर चलते हैं ( ४, १५३ ) 
अथवा तीन बार यज्ञ के चतुदिक जाते हैं (४, ६**.१५२); और यह ज्यों 
ही अपने माता-पिता द्वारा मुक्त होते हैं त्यों ही पूर्व की ओर, और पुनः पश्चिम की 
ओर ले जाये जाते हैं ( १, ३१* )। 

और भी, अभि को नित्य ही मानवीय आवासो का अतिथि” कहा गया 
है। यह प्रत्येक गृह के अतिथि ( १०, ९१२), और बसनेवालों के प्रथम 
अतिथि हैं ( ५, =` )। अतः यह अमर ( यह शब्द किसी भी अन्य देवता को 
अपेक्षा अभि के लिये कहीं अधिक बार व्यवहृत हुआ है) हैं, अतः इन्होंने 
मरणशीलों ( मनुष्यों ) के बीच अपना आवास बनाया है ( ८, ६०? )। इन्हें 
मानव बस्तियों में स्थापित किया अथवा बसाया गया है (३, ५३; ४, ६९ )। 
पारिवारिक अमि ने ही मरणशीलों ( मनुष्यों ) को बसाया ( ३, ११४ )। यह 
बसनेवालों के नायक ( ३, २*) और रक्षक हैं ( १, ९६४), और 'विएपति' 
उपाधि को प्रमुखतः इन्हीं के साथ सम्बद्ध किया गया है । 

अभि को मनुष्यों का सर्वाधिक घनिष्ठ गोत्रज (७, १५१; ८, ४९१° ) 
अथवा केवल गोत्रज ( १, २६३ इत्यादि ), अथवा एक मित्र मात्र, ( १, ७५४ 
इत्यादि ) कहा गया है। किन्तु इन्हें सर्वाधिक बार अपने स्तोताओं का पिता 
( ६, १“ इत्यादि), कभी-कभी श्राता भी ( ८, ४३१; १० ७१ इत्यादि ), 
और यहाँ तक कि पुत्र ( २, १९), अथवा माता (६, १०) तक कहा ग्ना 
है । इस प्रकार के शब्द उस प्राचीनतम वस्तुस्थिति का संकेत करते प्रतीत होते 
हैं जब अमि का यज्ञ से तो अपेक्षाकृत कम सम्बन्ध था, किन्तु कौठुम्बिक जीवन 
के केन्द्र के रूप में इसने इतना अधिक घनिष्ठ सम्बन्ध विकसित कर लिया था 
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जितना अन्य किसी भी देवता की उपासना में सरलता से उपलब्ध नहीं है ।३०_ 
गृह में अभि की निरन्तर उपस्थित ने इन्हें स्वभावतः किसी भी अन्य देवता की 
अपेक्षा अतीत से कहीं अधिक घनिष्ठ रूप से सम्बद्ध कर दिया है। इस कारण 
अपने स्तोताओं के साथ पूर्वजों के समय से “ही चली आ रही अग्नि की मित्रता 
( १, ७११” ) सम्भवतः किसी भी अन्य देवता की अपेक्षा कहीं अधिक विशिष्ठता- 
पूणं है। यही वह देवता हैं जिनको पुर्वेजो ने प्रदी किया और जिनकी वह 
लोग स्तुति करते थे। इस प्रकार भरत की अग्नि ( २, ७१; ७, ८? इत्यादि ); 
वध्रूथश्च की अमि ( १०, ६९? ), देववात की अमि ( ३,२३? ), दिवोदास की 
अभि ( ८, ९२९ ) और त्रसदस्यु की अझ्नि ( ८, १९२ ) का उल्लेख मिलता 
है ।१४ अभि के साथ समीकृत पूर्वजों के नाम कभी-कभी अंशतः उन्हीं षरिवार 
- के व्यक्तियों के नाम हैं जिनसे ऋग्वेद के ख्ष्टाओं का सम्बन्ध था। वसिष्ठ : 
की भाँति इनमें से कुछ की उत्पत्ति ऐतिहासिक प्रतीत होती है, जब कि 
अङ्गिरस्‌ ($ ५४ ) और भ्रुगु ($ ५१ ) जेसे कुछ सम्भवतः पौराणिक हैं 
( दु की० § ५८ )। 


थज्ञ द्वारा अमि को मनुष्य के देनिक जीवन के साथ और भी' निकट रूप 

से सम्बद्ध कर दिया गया है। फिर भी, यह केवल हवियों के एक निष्क्रिय 

` ग्रहणाकर्त्ता मात्र नहीं हैं, वरन्‌ पृथ्वी और द्युलोक के बीच एक मध्यस्थ हैं। यह 
हवियों को देवों तक पहुंचा देते हैं और देवगण इनके बिना आनन्दित नहीं होते 

(७, १११ ) । दूसरी ओर, यह देवों को यज्ञ तक लाते हैं (३, १४१ ) 

और यज्ञभाग उनके पास पहुंचाते हैं (७, ११०)। यह देवो को 

( १, ३१९; ८, ४४२ ) हवि ग्रहण करने के लिये ( ५, १९ इत्यादि ) लाकर 

कुशासन पर बेठाते हैं। यह देवों की ओर ( १०, ९८११) और पृथ्वी की 

ओर जानेवाले ( ८, ७१) पथों पर जाते हैं और इन पथों से परिचित हैं 

(६, १६३) । अतः इन्हे नित्य ही विशिष्ट रूप से एक ऐसा 'दृत” कहा गया है 

जो पथों से परिचित और यज्ञ के वाहक (१, ७२०), अथवा सभी आवासों में 

जानेवाले हैं ( ४, १”); जो द्रुतगति से उड़ते हुये ( १०, ६”) पृथ्वी और 

द्युलोक के बीच ( ४, ७०. ८"; १०, ४) ) अथवा देव और मनुष्य रूपी दो 

जातियों के बीच ( ४, २९३ ) भ्रमण करते हैं; जिनको हविवाहक ( 'हव्य-वह्‌’ ` 

अथवा “वाहन” शब्दों को अभि के साथ सदेव ही सम्बद्ध किया गया हैं) का 

कार्य करने, और स्तोताओों के सुक्त की घोषणा करने के लिये ( १, २७१ ), 

अथवा देवों को यज्ञःस्थल तक लाने के लिये (४, ८१), देवों ( ५, ८5 

- इत्यादि ) और मनुष्यों ( १०, ४६१° ) द्वारा नियुक्त किया गया है। यह देवों के 
(६, १५१) और विवस्वत्‌ के दूत हैं (१० ७८); किन्तु द्युलोक के अन्तरतम स्थानों 
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से परिचित होंने के रूप में, हविवाहक के रूप में, और देवों को लानेवाले के 
रूप में ( ४, ७०.८२ ) इन्हें मुख्यतः मनुष्यों का ही दूत मानना चाहिये। एक 
बाद के ग्रन्थ में यह कथन है कि अमि देवों के दूत हैं, और काव्य उश्स्‌? अथवा 
“देव्य”, असुरों के ( तैत्तिरीय संहिता २, ५, ८१.११ )। एक अन्य ग्रन्थ अग्नि 
का देवों के एक दूत के रूप में नहीं वरत्‌ देवों तक जानेवाले एक ऐसे पथ के- 
रूप में वर्णन करता हे जिससे होकर आकाश के शिखर तक पहुंचा जा सकता 
है ( तैत्तिरीय ब्राह्मण २, ४, १४) । 


यज्ञ सम्पन्न करानेवाले के रूप में वेदों में प्रमुख कार्यं के फल स्वरूप 
पृथ्वी के पुरोहितों के एक दिव्य प्रतिरूप की भांति ही अझि की प्रख्याति कर दी 
गई। इस कारण इन्हें अक्सर जातिवाचक रूप से ऋत्विज्‌’, 'विप्र' आदि, 
अथवा विशिष्टतः 'पुरोहित’ कहा गया है, और वास्तव में किसी भी अन्य नाम, 
की अपेक्षा कहीं अधिक बार नित्य ही इन्हें वह होतृ” अयवा प्रधान पुरोहित 
कहा गया है जो एक साथ ही कवि और गायक दोनों होता है। यह 
मनुष्यों द्वारा नियुक्त ( ८, ४९१; १०, ७” ) और देवों द्वारा नियुक्त ( ६, १६' ) 
होतृ हैं । यह होतृयों में सर्वाधिक प्रशंसनीय और सर्वाधिक प्रमुख हैं ( १०, २१. 
९१८). इन्हें एक 'अध्वयुँ' (३, ५४ ) और ( बृहस्पति, सोम, और इन्द्र की 
भाँति ) एक ब्रह्वान पुरोहित भी कहा गया है (४, ९ )। एक उचतर आशय 
में इनमें, उपरोक्त तथा अन्य विशिष्ट नामोंवाले विभिन्न मानवीय पुरोहितों के 
सभी कार्य, एकत्र कर दिये गये हैं ( १, ९४०; २, १" इत्यादि ) । देवों की 
प्रतिष्ठा अथवा स्तुति करने के लिये नित्य ही इनका आवाहन किया गया है 
(३, २५१; ७, ११२ इत्यादि ), जव्‌ कि देवों को भी अझि की दिन में तीन बार 
प्रतिष्ठा करनेवाला कहा गया है (३, ४`)। यह यज्ञ को सिद्ध करनेवाले हैं 
(३, ३३, २७१)। यह अपनी गुह्य शक्ति द्वारा यज्ञ को सफल करते हदै 
( ३, २७०), हविं को सुगन्धित बनाते हैं (१०, १५९९ ), और उस हवि को 
देवों तक पहुँचाते हैं जिसकी यह रक्षा करते हैं (१, १९ )। यह यज्ञ के 
पिता ( ३, ३४ ), राजा ( ४, ३१ ), शासक ( १०, ६० ), अधीक्षक (८, ४३९), 
और घ्वज ( ३, ३२.१०%; ६, २२; १०, १० ) हैं। एक सूक्त ( १०, ५१ ) में 
यह वर्णन है कि अभि ने सेवा करते-करते श्रान्त होकर यज्ञ सम्बन्धी कार्यो 
करना अस्वीकृत कर दिया, किन्तु देवों द्वारा मनोवाञ्छित पारितोषिक प्राप्त कर 
लेने पर मनुष्यों का उच्च पुरोहित बना रहना स्वीकार कर लिया । पोरोहित्य 
कर्म अमि के चरित्र का सर्वाधिक विशिष्ट गुण है। वास्तव में जिस प्रकार इद्र 
एक महान योद्धा हैं उसो प्रकार यह एक महान पुरोहित । किन्तु, यद्यपि अझि 
के चरित्र का यह पक्ष आरम्म से लेकर ऋग्वेद के अन्त तक इतना प्रमुख है, 
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तथापि बाद के सांस्कारिक ग्रन्थों में अन्ततोगत्वा अनन्त यज्ञात्मक प्रतीकों को 
जन्म देनेवाले यज-सम्बन्धी उन रहस्यातभक अनुमानों के कारण ऐतिहासिक हृष्टि- 
कोण से यह अपेक्षाकृत अर्वाचीन हो प्रतोत होते हैं। हवि-वाहक ( हव्य-वहू” अथवा 
वाहन” ) के रूप में अभि के साधारणा यज्ञात्मक रूप का उस अग्नि से विभेद 
स्पष्ट किया गया है जो “शव-मक्षक' ( क्रव्याद्‌ : तु की० $ ७१ ) है। वाजस- 
नेयि संहिता अमि के तीन रूप निर्दिष्ट करती है, यथा : एक वह अमि जो कच्चा 
मांस ( आमादु ) भक्षण करती है, दुसरी 'शव-भक्षण” करनेवाली, और तीसरी 
यज्ञात्मक अभि ( वाजसनेयि संहिता १, १७, तु० की० १८, ५१ )। तैत्तिरीय 
संहिता । ( २, ५, ८९ ) भी तीन अभियाँ निश्चित करती है, यथा : एक देवों की 
अग्नि जो हविवाहक ( /हव्यवाहन' ) है, दूसरी पितरों की अग्नि जो अनन्‍्त्येष्टि 
हवि वहन करती है ( कव्यवाहन ), और तीसरी असुरों की अम्नि जो राक्षसों से 
सम्बद्ध है ( सहरक्षस्‌ ) । 


अभि एक द्रष्टा ( ऋषि ) हैं, और साथ ही साथ, एक पुरोहित ( ९, ६६२° ); 
इन्हें एक विशिष्ट द्रष्टा के रूप में प्रज्वलित किया जाता है (३, २१२); यह 
अत्यन्त उत्कृष्ट है ( ६, १४२ ); यह प्रथम अङ्गिरस्‌ द्रष्टा हैं ( १, ३११ )। यह 
ष्टाओं में दिव्य ( असुर ) हैं ( ३, ३* )। अञि यज्ञ से ठीक-ठीक परिचित रति 
(१०, ११०% ) और सभी संस्कारों को जानते हैं (१०, १२२२ )। 
उपयुक्त ऋतुओं से परिचित होने के कारण यह मनुष्यों की उन त्रुटियों का . 
परिमार्जन कर देते हैं जो देवों के यज्ञ सम्बन्धी विधानों से अपरिचित होने के 
कारण वह कर बेठते हैं ( १०, २०४ )। यह द्युलोक के स्थानों को जानते हैँ 
(४, ८” )। यह सभी वस्तुओं को ( १०, १११) अपनी बुद्धि द्वारा जानते 
हैं (१०, ९१३) । इन्हें समस्त ज्ञान प्राप्त है (३, १४० १०, २१० )। इस 
ज्ञान को यह उसी प्रकार आवृत्त कर रखते हैं जिस प्रकार चक्रधार पहिये को 
( २, ५१ )। इस ज्ञान को इन्होंने जन्म लेते ही अजित कर लिया (१, ९६१) था। 
यह सभी कुछ जानने वाले हैं ( विश्वविद्‌ ); और 'विश्ववेदस्‌' ( जिसे सभी ज्ञान 
प्राप्त हों ), “कवि”, और 'कविक्रतु” ( एक द्रष्टा जैसी बुद्धि वाले ) आदि उपाधियों 
को प्रमुखतः इन्डी के साथ सम्बद्ध किया गया है। वह “जातवेदस्‌? उपाधि भी 
एक मात्र इन्हीं के लिये प्रयुक्त हुई है जो ऋग्वेद में १२० से अधिक ही बार 
आती है और जिसकी यहाँ ( ६, १५१३ ) “वह जो सभी प्रजननों को जानता हैः 
(विधा वेद जनिमा ) के रूप में व्याख्या की गई ।”” यह दिव्य विधानों और 
मनुष्यों की सृष्टियों को जानते हैं ( १, ७०१०३ )। यह सभी प्राणियों को जानते 
और देखते हैं ( ३, ५५१; १०, १८७* )। यह अपने को सम्बोधित स्तुतियों 
भी सुनते हैं (८५, ४३९२) । अमि ज्ञान को उत्पन्न करनेवाले भी हैं 
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यह एक प्रेरक ( १०, ४६“ ), श्रेष्ठ वाणी के आविष्कर्ता (२, ९“) और 
स्तुतियों के प्रथम आविष्कर्ता ( ६, ११ ) हैं । इन्हें वाकपटट ( ६, ४” ) और एक 
गायक ( जारितृ ) भी कहा गया है। 


अग्नि स्तोताओं के महान उपकारक हैं । यह स्तोताओं की शत-लौह-प्राचीरों 
द्वारा रक्षा करते हैं (७, ३९१६९, तु० की० ६, ४५९; १, १८९१ )। यह 
उनकी विपत्तियों से रक्षा करते हैं, अथवा विपत्तियों से उसी प्रकार पार 
करते हैं जिस्‌ प्रकार जलयान में वैठा कर समुद्र से पार किया जाता है 
(३, २०१ ५, ४९; ७, १२२) । यह एक मुक्तिदाता, ( ८, ४९० ) और 
उन मनुष्यों के मित्र हैं जो इनका एक अतिथि की भाँति सत्कार करते हैं 
(४, ४° )। यह उस स्तोता को सुरक्षा प्रदान करते हैं जो इनके लिये ईधन 
लाने में स्वेद-युक्त हो जाता है (४, २६.) । जो मनुष्य इनके लिये भोजन 
लाते हैं और इनका हवि से पोषण करते हैं उन्हें यह सहस्र नेत्रों से देखते 
रहते हैं (१०, ७९०) । यह अपने स्तोताओं के शत्रुओं को सुखे तृण की भाँति 
भस्मसात कर देते हैं (४, ४”) और दुष्टों पर उसी प्रकार प्रहार करते है 
जिस प्रकार विद्युत अपने आघात से वृक्ष को नष्ट कर देता है ( ६, ०”, तु० 
की० अथर्ववेद ३, २१ इत्यादि )। अतः युद्ध के समय इनका आवाहन किया 
गया है ( ८५४३९१ ) जिसमें यह रथ का नायकत्व करते हैं ( ८, ७३८) । 
` जिस मनुष्य को यह युद्ध में रक्षित और प्रेरित करते हैं वह प्रचुर भोज्य पदार्थ 
' विजित करता है और उसे कोई भी पराजित नहीं कर सकता (१, २७४ )। 
सभी समृद्धियां उसी प्रकार इनसे उद्दत होती हैं जिस प्रकार वृक्ष से शाखायें 
(६, १३९ )। यह समृद्धियाँ प्रदान करते हैं जो इनके पास प्रचुर मात्रा में 
बर्तमान हैं (१, १३. ३१”. ३६०) । सभी सम्पत्ति इन्हीं में केन्द्रित है 
(१०, ६६) और यह सम्पत्ति का द्वारा खोलते हैं (१, ६८३०) 4 
चुलोक और पृथ्वी की (४, ५'' ) अथवा पृथ्वी, द्युलोक और समुद्र की 
(७, ६५; १०, ९१४ ) सभी समृद्धियों पर इनका आधिपत्य है। यह आकाश 
से वर्षा प्रदान करते हैं ( २, ६०) और मरु-मुमि में एक जलाशय की भाँति 
हैं (१०, ४१ )। अतः प्रत्येक प्रकार के वरदान, जेसे भोजन, 'सम्पत्ति, तथा 
निर्धनता, सन्तान हीनता, शत्रुओं, देत्यों आदि से मुक्ति, प्रदान करने के लिये 
इनकी स्तुति की गई ।7१ कौटुम्बिक कल्याण, सन्तान, और समृद्धि आदि 
अभि द्वारा प्रदत्त वरदान हैं, जब कि इन्द्र अधिकांशतः शक्ति, विजय और 
चैमव प्रदान करते हैं। अमि भूल से किये गये अपराधों को क्षमा करते हैं, 
अदिति के सम्मुख निरपराध घोषित करते हैं ( ४, १२; ७, ९३०, ) 
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और वरुण के क्रोध से निवृत्त करते हैं (४, १*)। यहाँ तक कि मनुष्यों को 
उनके पितरों द्वारा किये गये अपराधों से भी यह मुक्त करते हैं ( अथववेद 
५, ३०१; तैत्तिरीय ब्राह्मण ३, ७, १२२४ ) । 


अमि एक दिव्य (असुर) सम्राट्‌ ( सम्राज्‌ ) हैं जो इन्द्र के समान शक्तिशाली 
हैं (७, ६? )। इनकी महानता शक्तिशाली आकाश से भी अधिक है 
( १, ५९० )। यह आकाश और पृथ्वी से ( ३, ६९; १०, ८८१४) और उन 
समस्त लोकों से भी बड़े हैं जिन्हें जन्म लेने पर इन्होंने व्याप्त किया ( ३, ३१° ) । 
महानता में यह अन्य सभी देवों से श्रेष्ठ हैं (१, ६८९) । जव यह अन्धकार 
में स्थित होते हैं तब सभी देव भयभीत होकर इनकी स्तुति करते हैं ( ६, ९४ )। 
वरुण, मित्र, मरुद्रणी और सभी देव इनकी प्रख्याति और स्तुति करते हैं 
” ( ३, ९०. १४; १०, ६९१ )। अभिने प्राचीन समय के महान्‌ कृत्य किये 
(७, ६") । इनके पराक्रमपूणां कृत्यों से मनुष्य प्रकम्पित हो उठते हैं (८, ९२२) । 
युद्ध में इन्होंने देवों के लिये स्थान अजित किया (१, ५९० ), और उन्हें 
शाप-मुक्त किया ( ७, १३२ ) | यह सहुस्रों के विजेता हैं ( 'सहस्नजित” '? , जो 
साधारणतया सोम का गुण है )। यह दस्युओं को गृहों से निष्काशित कर 
देते हैं और इस प्रकार आयो के लिये विस्तृत प्रकाश का निर्माण करते हैं 
(७,५९)। यह आयो क्ते पोषक ( (5, ९२? ) और अधामिक परियो को 
पराभूत करने वाले हैं ( ७, ६३) | कमी-कमी इन्हें 'वृत्रहन', और दो या तीन 
बार 'पुरंदर' उपाधियों से भी विभूषित किया गया है, अन्यथा यह प्रमुखतः इन्द्र 
के गुण हैं (१० ११३ )। इस प्रकार के युद्धोपम गुण, जो यद्यपि अभि के 
लिये उनके विद्युत रूप में उपयुक्त हो सकते हैं, निःसन्देह इन्द्र से ही गृहीत हुये हैं 
- जिनके साथ इन्हे बहुधा ही संयुक्त किया गया है। 


यद्यपि अभि, पृथ्वी और आकाश के पुत्र हैं, तथापि इन्हें दोनों लोकों को 
उत्पन्न करनेवाला भी कहा गया है (,१, ९६१, तु० की० ७, ५० ) और इनके 
उन विधानों का जो कभी नष्ट नहीं होते ( २, ८? ) पृथ्वी और आकाश दोनों 
ही पालन करते हैं ( ७, ५* )। इन्होंने लोकों को विस्तृत किया ( ३, ६*; 
७, ५) अथवा उन्हें दो चर्मों की माँति फेलाया (६, ५१) | अपनी ज्वाला अथवा 
घय से इन्होने आकाश के 'ताक' को धारण किया ( ३, ५'; ४, ६९) ॥ 
इन्होंने दोनों लोकों को परस्पर अलग अलग रक्खा ( ६, ८२ ) । इन्होंने वास्त- 
विक सूक्तों से पृथ्वी और आकाश को धारणा किया ( १, ६७% )। यह लोकों 
के आगे खड़े होते हैं अथवा रात्रि के समय पृथ्वी के प्रधान होते हैं (१०, ८८६); 
किन्तु यह आकाश के मस्तक अथवा शिखर ( ककुद्‌ ) भी हैं ( १, ५९; ६, 
७१; ८, ४४१ ) । इन्होंने वायु को नापा और अपनी महानता से आकाश के 


७ ०-0, Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 


—ञञDdfzsdBr Saran eGgodonGYagnRoshd oC 


छाड छ7 डाववाब्ूछू बटुला एफबयारज्डाव 
नाक” का स्पर्श किया ( ६, ८१ ) । इन्होने अन्तरिक्षीय स्थानों और द्युलोक 
के प्रकाशमान क्षेत्रों को नापा ( ६, ७° )। इन्होंने सु को आकाश में ऊपर 
उठाया ( १०, १५६” ) । अन्नि प्रज्वलित करने से सूर्योदय पर, एक अभिचारोयं 
प्रभाव उत्पन्न होने की घारणा ऋग्वेद में सर्वथा अनुपस्थित नहीं है।7३ उस 
समय यही आशय निहित प्रतीत होता है जब कवि कहता है कि: 'हम अम्नि 
को प्रदीप्त करें जिससे अमि का अद्भुत प्रतिरूप आकाश में प्रकाशित हो” 
( ५, ६ )। एक ब्राह्मण स्थल पर भी यही धारणा स्पष्ट रूप से व्यक्त हुई है, 
यथा, : “सुर्योदय के पूर्व यज्ञ करने से वह सूर्यं को उत्पन्न करते हैं, अन्यथा 
उसका उदय, न होता” ( शतपथ ब्राह्मण २, ३, १०, तु० की० तैत्तिरीय संहिता 
४, ७, १३१ )। अन्यथा अझ्नि को प्रज्वलित करने, औरषसुर्योदय को ऋग्वेद में 
केवल साथ साथ होनेवाली घटनायें मात्र कहा गया है: 'जव असि का जन्म+ 
हुआ तब सूर्य भी. दृष्टिगत हुये ( ४, ३'' )। अझ्नि पुराकथा का यह गुणा इन्द्र 
पुराकथा में सूयं को विजित करने के गुण के समान है, किन्तु दोनों दशाओं 
में मूल दृष्टिकोण स्पष्टतः भिन्न है। और भी, अभि के सम्वन्ध में यह कहा गया 
है कि इन्होंने आकाश को तारों से अलंकृत किया ( १, ६८० )। जो कुछ 
उड़ता, चलता, खड़ा होता और गतिशील है उन सबका इन्होंने ही 
सृजन किया ( १०, ८८* ) । इन प्राणियों में ( ३, २१” ), पौधों में, सभी 
प्राणियों में, इन्होंने गर्भ स्थित किया, और पृथ्वी तथा ख्रियो से संतानोत्पादन 
किया ( १०, १८३3) । एक बार यह कहा गया है कि अझि ने मनुष्यों की 
इन सन्तानों को उत्पन्न किया ( १, ९६" ); किन्तु यह उसी स्थल पर व्यक्त उस 
धारणा. का विस्तारणा मात्र है कि इन्होंने आकाश, पृथ्वी, और जलों का . सृजन 
किया; अतः मानव जाति के पिता होने के अभि सम्बन्धी विश्वास के रूप में 
इसकी व्याख्या नहीं की जा सकती ।** अन्ततः, अभि उस अमरत्व के अभि- 
भावक ( ७, ७” ) और अधिपति ( ७, ४०.) है जिसे यह मरणशोल मनुष्यों को 
प्रदान करते हैं ( १, ३१४ ) । 


यद्यपि अभि एक भारोपीय शब्द है ( लैटिन 'इमि-स”, स्लेवोनिक 'ओझ्ि! ) 
तथापि इस नाम के साथ इनकी उपासना सर्वथा भारतीय है । भारतीय-ईरानी 
काल में सम्भवतः अथर्वन्‌ नामक एक पुरोहित वर्ग द्वारा प्रयुक्त विकसित संस्कार 
के केन्द्र के रूप में यज्ञामि का महत्त्व वर्तमान था; जिसका एक शक्तिशाली, 
विशुद्ध, बुद्धिमान देव, और भोजन, सन्तान, बौद्धिक शक्ति, यश, आदि प्रदान 
करनेवाले के रूप में मूर्तीकरण और स्तवन किया गया है; जो गृह के प्रति 
मित्र किन्तु शत्रुओं को विनष्ट करने वाला है; और सम्भवतः इसके विभिन्न रूप, 


जैसे विद्युत अथवा लकड़ी से उतपन्न, अमि होने को भी कल्पना है।”* यज्ञाि . 
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एक भारोपीय संस्था भी प्रतीत होती है? क्योंकि इटालियनों और युनानियों, 
और साथ ही साथ, ईरानियों और भारतीयों में भी अग्नि के देवता को उपहार 
समपित करने का प्रचलन था । किन्तु इस अभि का मूर्तीकरण, यदि उस समय 
हुआ भी होगा, तो वह अत्यन्त छायात्मक ही रहा होगा ।"” 

'अगू-नि’ शब्द सम्भवतः उस धातु से व्युत्पन्न हो सकता है जो संस्कृत में 
“अज्‌? के रूप में आती है ( 'अजामि', लेटिन 'एगो', यूनानी ऐगो' ८7० ) 
जिसका इस तत्त्व की किप्रता के सन्दर्भ के कारण 'चपल” अर्थ है । 

दिव्य अझि की उपाधियों के अतिरिक्त, जो 'अपां नपात्‌’ की भाँति अलग- 
अलग नाम ही बन गई हैं, अभि की कुछ उपाधियाँ एक अर्ध-स्वतंत्र सी प्रकृति 
व्यक्त करंती हैं । 'वेधानर'” उपाधि, जो ऋग्वेद में प्रायः साठ बार आती है 
और दो आपवादों के अतिरिक्त अग्नि तक ही सीमित है, कुछ पाँच एक फुटकर 
मन्त्रों को छोड़कर, ऋग्वेद के पन्द्रह सूक्तो में मिलती है और इनमें से प्रायः सभी 
में अनुक्रमणी की देशीय परम्परा के अनुसार 'अमिवेश्वानर” देव को ही सम्बोधित 
किया गया है। यह गुण ऋग्वेद में, बिना 'अमि” के नाम के साथ, कभी भी 
नहीं आता । इसका अर्थ सभी आदमियों का” है, जो 'सवंभौम अमि', अर्थात्‌ 
ममि के सभी दिव्य और पार्थिव पक्षों का द्योतक है। इस प्रकार अभि के इस 
रूप को सम्बोधित सूक्तों में कभी-कभी मातरिश्वन्‌ और भुगुओं की उस पुराकथा 
का सन्दर्भ है जो दिव्य अभि के पृथ्वी पर अवतरण से सम्बद्ध है ( ३, २%; 
६, ८९ ), और अभि वेश्चानर को एक बार तो प्रत्यक्ष रूप से मातरिश्वन्‌ कहा 
ही गया है ( ३, २६२ ) | नेघण्टुक ( ५, १ ) में अमि के एक नाम के रूप में 
वश्वानर का उल्लेख किया गया है। इस उपाधि पर टीका करते हुये यास्क 
( निरुक्त ७, २३) का यह कथन है कि प्राचीन संस्कारज्ञ ( याज्ञिकाः ) 'अभि 
वेधानर को सूर्य मानते थे, जब कि शाकपूरि ने इसे इसी 'अननि' कै रूप में 
ग्रहण किया है ।”” बाद में ( निरुक्त ७, ३१) आप स्वयं यह विचार व्यक्त 
करते हैं कि जो 'अमि वैश्वानर”, स्तुतियां और यज्ञ भाग प्राप्त करता है, वह यही 
( अर्थात्‌ पार्थिव ) अभि है, जब कि दो उच्च ( उत्तरे ) प्रकाश ( अर्थात्‌ दिव्य 

(और अन्तरिक्षीय ) कभी-कभी इस उपाधि से विभूषित मात्र कर दिये गये हैं । 

सांस्कारिक ग्रन्थों में वेधानर को अग्नि के एक विशिष्ट रूप में ही व्यक्त किया गया 

है (आश्वलायन श्रौतसूत्र १, ३९३; कात्यायन श्रौतसूत्र २३, ३; पंचविश् ब्राह्मण 
२१, १०१; शतपथ ब्राह्मण १, ५, १९ ) । 

सामान्यतया अमि नाम से पृथक्‌, 'ततूनपात्‌’ उपाधि ऋग्वेद में आठ बार 

आती है, और दो अपवादों ( ३, २९१९ १०, ९२९ ) के अतिरिक्त यह सदैव 

उन आप्री सूक्तो के द्वितीय मन्त्र में ही. मिलती है जो ऐसे पशु यज्ञों का प्रवत्तंन 
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३५. अञ्नि १८९ 
करने वाली सामाजिक अभ्यर्थनायें हैं जिनमें विभिन्न नामों और रूपों से अभि 
का आवाहन किया गया है ।”? नेघण्टुक्र ( ५, २) में यह शब्द एक स्वतंत्र 
नाम के रूप में आता है। यास्क्र ( निरुक्त ८, ५ ) द्वारा प्रस्तुत व्याख्याये 
कृत्रिम और असम्भव है ।*९ लड़की और मेघ में स्वतः जनित होने के रूप में 
इसका अर्थ “स्वयं का पुत्र” प्रतीत होता है। बर्गेन की व्याख्या के अनुसार 
यह दिव्य पिता के 'देहिक (अर्थात्‌ स्वयं के) पुत्र” का द्योतक.है। “3 
मातरिश्वत्‌ और नराशंस से विभेद स्पष्ट करते हुये 'तनूनपातु” को (दिव्य (असुर) 
गर्भ! ( ३, २९११ ) कहा गया है। यह कहा गया है कि 'अरुणिम व्यक्ति के 
तनूनपातु गृह पुरोहित’ अन्नि का, उषाये चुम्बन करती हैं ( १०, ९२१, तु० को० 
५, ५८९) । तन्रूनपात्‌ सुन्दर जिह्वावाले हैं ( १०, १९०९ )। यज्ञभाग को 
देवों तक पहुँचाने के लिये इनकी स्तुति की गई है ( १, १३; १०, ११०९) । « 
यह घत और मबु से परिपूर्ण यज्ञ को वितरित करते हैं ( १, १४२५ तु० की० 
१८८१ ) । वरुणा, मित्र, और अझि इनका प्रतिदिन तीनों समय यज्ञ करते हैं 
( ३, ४९) । ( ९, ५२ से तुलना करते हुये ) हिलेब्रान्ट “अमि तनूनपात्‌’ को उस 
अभि सोमगोपा' अथवा 'चन््र-असि' के साथ समीकृत करते हैं जिसे आप अमि 
का ही एक विशेष रूप मानते हैं ।* 


नेघण्टुक ( ५, ३ ) में एक स्वतंत्र अभिधा के रूप में दी हुई, और ऋग्वेद 
में अभि के नाम से पृथक्‌ रूप में आने वाली अपेक्षाकृत कुछ अधिक प्रयुक्त 
उपाधि 'नराहंस”, अग्नि तक ही सीमित नहीं हे, और दो बार यह पृषन्‌ के साथ 
भी सम्बद्ध की गई है (१, १०६; १०, ६४३ ) । ® आप्री सुक्तों में इसका . 
स्थान तृतीय मंत्र में निश्चित है, और उन सुक्तो में इसका स्थान द्वितीय है 
जिनका पारिभाषिक नाम आप्र' है । नराशंस, चार हाथ-पेर वाले (१०, ९२११) 
और “एक दिव्य पत्नी के स्वामी? ( ग्नास्पति : २, ३८५०” ) हैं। अपनी जिह्वा पर 
और हाथ में-मघु लिये हुये यह यज्ञ करते हैं ( १, १३% ५, ५") । प्रतिदिन 
तीन बार यह यज्ञ को मधु से सिचित करते हैं ( १, १४२१ )। यह तीनों 
दयुलोकों और देवों का अनुलेप करते हैं (२, ३९ )। यह देवों के मस्तक पर 
आते हैं और यज्ञ को देवों के लिये सुखद बनाते हैं ( १०, ७०१ ) इनके यज्ञों 
के माध्यम से स्तोतागण देवों की महानता की प्रशस्ति करते हैं (७, २१ )। 
सोम के सम्बन्ध में यह कहा गया है कि वह नराशंस और 'देव्य” के बीच जाता 
है ( ९, 5६१२ ); जिसका अर्थ यही प्रतीत होता है कि वह पा्थिव और दिव्य 
अभि के बीच जाता है। तन्रूनपातु और मातरिश्वन्‌ से विभेद करते हुये अमि 
को जन्म के समय नराशंस कहा गया है ( ३, २९११ ) । बृहस्पति को समर्पित 
एक सुक्त ( १०; १८२१ ) में रक्षा के लिये नराशंस का आवाहन किया गया है, 
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और एक अन्य में इसे आकाश-स्थान का यज्ञकर्ता कहा गया है (१, १८१) । 


इस प्रकार इन दोनों स्थलों पर इसे बृहस्पति के साथ समीकृत किया गया प्रतीत 
होता है। 'नराशंस” प्रत्यक्षतः एक अनुपयुक्त सा यौगिक शब्द प्रतीत होता है 
(जिसमें बडो के बहुवचन रूप का 'म्‌' लुप्त हो गया है ) जिसमें दो स्वराघात 
हैं और जो दो स्थलों पर ( ९, ८६९; १०, ६४२ ) अव्ययों द्वार दो भागों में 
विभक्त हो गया है। ' यतः 'नरां शंस' और 'देवानां शंस' व्याहृतियाँ भी मिलती 
हैं ( २, ३४६ १, १४१११ ), और एक कवि एक बार अग्नि को 'शंसम्‌ आयोः 
( ४, ६११ ) कहता है, अतः “नराशंस' का 'वह जो मनुष्यों द्वारा स्तुत्य हो” के 
आश्य में “मनुष्यों की स्तुति” अर्थ प्रतीत होता है। बर्गेन” यह विचार व्यक्त 
करते हैं कि अभि के जिस वास्तबिक पक्ष का नराशंस प्रतिनिधित्व करता है 
वह एक द्वितीय बृहस्पति की भाँति मनुष्यों की स्तुति के एक देवता का ही 
रूप है। 


१मुण्डक उपनिषद्‌ १, २४; तु० की० त्सी० गे० ३५, ५५२ -- रेतु० कौ० 
आल्डेनवर्गे : त्सौ० गे० ५०, ४२५-६; से० बु० ई० ४६, १४९० २०७ -- 
२ औ० वे० १०४; से० बु० ई० ४६, १२८ -- तु० को० बन : छ० रि० वे० 
१, १४३; से० बु० ई० ४६, १४४ -- “ब्राडके : चा० ५०-१; और्डेनबर्ग : 
तसी? गे० ३९, ६९ -- इवाव : दा० री० ७७-८; रौथ : त्सी० गे० ४३, 
५९०-५ -- बर्गेनः छ० रि० वे० २, ५२; पिश : वेदिशे स्टडियन २, 
५० -- “रौथः निरुक्त, प्रस्तावना १२०; सेन्ट पीटसंबश कोश, 'च० स्था० 
ध्युव्॒त्ति! और (त्वष्ट५ वेनफे : ओ० ३० २). ५१० -- इसी विश्वकोश में 
जॉली, गा, ८, १० २५ -- “कुन : हे० गौ०, ओडर का संस्करण ( १८८९ ) 
२७-९; तु० कौ०, त्सो० गे० ३५, ५६१ -- *'कुन : हे० गौ० १८; के० ऋ० 
ज्ञोट २२१ हॉ० ३० १०७ -- १ रौध : त्सी० गे० ४३; ५९३; औँ वे० 
१२१ -- ° को०, हि० बे० मा० १, १७९, नोट ४-- * 'हाँग : ऐतरेय 
ब्राह्मण २, १० ६२ -- ** औरडेनवर्ग : त्सो० गे० ३९, ६८-७२; मैंकडौनेल : 
ज० ए० सो० २६, १६ और वाद -- * ३लुडव्विग : ऋग्वेद का अनुवाद बु 
५०४-- औ० बे० ११५-- *“तु० को० गेल्डनर: वेदिशे' स्टूडियन १, 
१५७-७० -- १,औ० बे० ११३, नोट २-- *“बही, ११२ SR 
स्थळ यह हैं; ३, १४“ ८, ५६५ १०, ८८१.१९; अध्ने १३, ११३; 
तैत्तिरीय संहिता ४, २, ९९ -- **मूईर ; सं० ० ५, २०६६ बन: i रि० 
बे० १, २१-५; मैकडौनेछ : ज० ए० सो० २५, ४६८-७०; औ० बे० १०६; 
से० इ° ई० ४३, २३१ -- १२ की० हॉ० इ० १०५-- देब 
%०, ब स्वाप -- ७ उडपिग : ऋग्वेद का अनुवाद ३, ३५६; बेन : छ 
रि० वे० १, २३ -- **ओऔ० बे० ३४८ -.. २० निला 


तु० को० शतपथ ब्राह्मण २, १ 
और एलिङ्ग : a 
[ ते० ३० ३० १२, २७४ और बाद -- २८३० इ० १०६; तु० 
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की० लुडत्रिग : ऋग्वेद का अनुवाद ३, १५६ -- * वर्गेन : छ० रि० वे० १, 
२३; लुडभिग : ऋग्वेद का अनुवाद ३, ३५५; ओल्डेनवर्ग : से० बु० ई० ३०, 
5, नोट १; ४६, ३६२; औ० वे० ३४८ -- 3“वर्गेन ४ ल० रि० वे० १, 
१०३ -- 3१ लुडविग : ऋग्वेद का अनुवाद ५, ५०४-५ -- तु० कौ० 
सायणः रौथ : निरुक्त, प्रस्तावना १४०; मैक्स मूलर : ले० है० २, ६१४ -- 
3३नु० की० बर्गन : छ० रि० वे० ३, १३४ और वाद — ३्द्भन ०७७ सिट 
बे० २, २१७ -- २१औ० दे० १२८ -- से० बु० ई० ४६, ३६४६ -- 
3७औ० वे० १३२-३ -- ३८मुईर : सं० टे० १, ३४८-९; तु० की० से० बु० 
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न्ठमफील्ड : ज० अ० ओ० सो० १६, १६ -- ९ 'मूईर : सं टे० ५, २१८ -- 
४२१५ क्ी० औ० वे० २९९-३०० ¬ ४उतु० की० बर्गेन : ल० रि० वे० १, 
१४० और बाद; औ० वे० १०९; से० बु० ई० ४६, ३३० -- बज: हे 
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फिजिकल रिलीजन, ११७ (तु० दी० कस्टै : वी० मौ० ७, ९७ ); वार्थोलोमाई; 
इ० फौ० ५, २२२ द्वारा अस्वीकृत ¬ ४९दअन : ल० र्‌० वे० १५३-६ -- 
५° तेथ : निरुक्त, प्रस्तावना ७, १९ -- *'रौथ : निरुक्त, प्रस्तावना ३६ और 
बाद; ११७-८; १२१-४; मैक्स मूलर : हि० लि० ४६३-६; वेबर : इन्डिशे 
स्टडियन १०, ८९-९५; आसमैन : : ऋग्वेद का अनुवाद १, ६-- ` रौथ 
निरुक्त, प्रस्तावना ११७; तु० को० औल्डेनबग : से० बु० ६० ४६, १० -- 
५३ब्न्‌न : ल० रि० वे० २, ९९ और बाद --  हि० वे० मा० १, ३३९ -- 
५५बही वे० मा० ३३०-६ -- ^ रौध : प्रस्तावना ११७ और बाद ; तु० की० 
स्पीगेल : डी० पी० २०९ और वाद -- *वर्गैन : छ० रि० वे० १, ३०५-८। 

कुन : हे० गौ० १, १०५; हिटने : ज० अ० ओऔ० सो० ३, ३१७-८; मूईर 
सं० टे० १९९-२२०; छ॒डविग : ऋग्वेद का अनुबांद ३, २२४-५ के० ऋ० 
३५-७; बर्गेन : ल० रि० बे० १, ११-३१, २८-४५, ७०-४, १००-१, १३९- 
४५; स्पीगेल : डी० पी० १४७-५३; फान श्रोडर : कु० त्सी० २२, १९३ और 
बोद ( तु० की० बेज्ञेनबर : वी० १९, २३० ); वी० मौ० २२५-३०; मैक्सः 
मूलर : फिजिकल रिळीजन १४४२०२, २५२-३०२; हाडी : वे० पी० ६३-८; 
औ० वे० १०२-३३; हौँ? ६० १०५-१२। 


६ ३६. वृहस्पति /--इस देव का ऋग्वेद में बहुत अंशों तक प्रमुख स्थान 
है, और ग्यारह सम्पूणं सूक्तं इसकी स्तुति में समर्पित किये गये हैं। दो सूक्तों 
( ४, ४९; ७, ९७) में यह इन्द्र के साथ युगल रूप में भी आया है। इसका 
नाम प्रायः १२० बार आता है, और इसके अतिरिक्त ब्रह्मणस्पति के रूप में 
लगभग ५० बार और मिलता है। इसके नाम के यह दोनों रूप कभी-कभी 
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एक ही सुक्त के विभिन्न मन्त्रो में एकान्तरित होते हैं ( उदाहरण के लिये 
२, २३ में )। बृहस्पति के देहिक गुण बहुत थोड़े हैं। यह सप्तमुख और 
सप्त-ररिम (४, ५०), सुन्दर-जिल्वावाले ( १, १९०१; ४, ५०१ ), तीक्ष्ण 
सीधों वाले (१०, १५५१ ), नील-पृष्ठ ( ५, ४३११ ), और शत-पंखों वाले 
(७, ९७०) हैं। यह स्वर्ण-वर्ण और अरुणिम (५, ४३११ ), उज्ज्वल 
(३,६२५ ७,९७), विशुद्ध (७, ९७०), और स्पष्ट वाणी वाले हैं 
(७, ९७? )। इनके पास एक ऐसी धनुष है जिसकी प्रत्यश्ञा ही 'ऋत” है और 
यह श्रेष्ठ वाण रखते हैं ( २, २४८; तु० की० अथर्ववेद ५, १८८० )। यह एक 
स्वर कुठार भी धारण करते हैं ( ७, ९७०) और एक ऐसी लौह कुठार से 
सुसज्जित हैं जिसे त्वष्ट्र तीक्ष्ण करते हैं ( १०, ५३९ )। इनके पास एक रथ है 
(१०, १०३०) और यह ऐसे ऋत रूपी रथ पर खड़े होते हैं जो राक्षसों का 
बघ करता है, गाय के गोष्ठों को तोड्ता है और प्रकाश को विजित करता है 
( २, २३३) । इनके रथ को अरुणिम अश्व खींचते हैं ( ७, ९७९ )॥ 
उच्चतम आकाश के महान प्रकाश से बृहस्पति का सर्वप्रथम जन्म हुआ 
था और इन्होंने अपने गर्जन ( रवेण ) द्वारा अन्धकार को भगा दिया 
(४, ५० तु० की० १०, ६८१२) । यह दोनों लोकों की सन्तान हँ 
( ७, ९७०), किन्तु यह भी कहा गया है कि इन्हें 'त्वष्टू' ने उत्पन्न किया 
(२, २३ )। दूसरी ओर इन्हें देवों का पिता कहा गया है ( २, २६३), 
और यह कथन भी है कि इन्होंने एक लुहार की भाँति देवों को धमन द्वारा 
उत्पन्न किया ( १०, ७२१ ) । 
बृहस्पति एक पारिवारिक पुरोहित हैं (२, २४१; वाजसनेयि संहिता 
२०, ११; तत्तिरीय संहिता ६, ४, १०; ऐतरेय ब्राह्मणा ८, २६४ ), अन्यथा 
पारिवारिक पुरोहित शन्द प्रायः अभि की /ही विशेषता है (१० १८३ )। 
प्राचीन ऋषियों ने इन्हें पुरोहितों के श्रेष्ठ पद ( पुरो-धा ) पर प्रतिष्ठित किया 
(४, ५०° ) । यह सोम के पुरोहित हैं ( शतपथ ब्राह्मण ४, १, २९ )। यह 
एक 'बरह्मन्‌' अथवा स्तुति करने वाले पुरोहित भी हैं ( २, १3; ४, ५०८ ) 
और एक वार तो इहं पारिभाषिक आशय में ही ऐसा कहा गया है 
( १०, १४१३) । बाद के वेदिक ग्रन्थों में बृहस्पति, देवों के ब्रह्मन्‌? पुरोहित 
( पारिभाषिक आशय में ) हैं।* इन्हें देवों की स्तुति अथवा '्रह्म” तक कहा 
गया है ( तैत्तिरीय संहिता २, २, ९१ इत्यादि )। बृहस्पति उपासना की 
भावना को विकसित करते हैं और इनकी कृपा के बिना यज्ञ सफल नहीं होते 
-( १, १८) उत्तम मार्गों का निर्माण करनेवाले के रूप में यह देवों के यज्ञ 
ठक पहुंचना सुगम बना देते हैं ( २, २३ ६-७ ) । देवों तक ने इन्हीं से अपना 
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यज्ञ भाग प्राप्त किया ( २, २३१ ) । यह यज्ञ द्वारा देवों को जागृत करते हे 
( अथर्ववेद १९, ६३' )। यह स्वथं ऐसे सुक्तो का उच्चारण करते हैँ जिनमें 
- इन्द्र, वरुण, मित्र, अर्यमन्‌, आदि देवता आनन्द लेते हैं ( १, ४०० ) । यह 
ऋचाओं का गायन करते हैं ( १०, ३६” )। इनके गीत ( इलोक ) दुलोक - 
तक जाते हैं (१, १९०” ) और छन्द ( छन्दस्‌ ) इनकी सामग्री हैं ( मैत्रायणी 
संहिता १, ९* )। यह गःयको के साथ सम्बद्ध हैं (७, १०४ १०, १४) )। 
यह अपने “उन मित्रों' के साथ गाते हैं जिनका स्वर 'हंसों की भाँति” है 
( १०, ६७? ), । यहाँ इन मित्रों से पिछले मंत्र ( १०, ६७१ ) में ही उल्लिखित 
अज्धिरसों' ( $ ५४ ) का अर्थ प्रतीत होता है । इन्हें एक गानेवाले ( क्रक्वत्‌ )* 
दल (गण : ४, ५०० ) के साथ संयुक्त किया गया है। निःसन्देह इसी कारणां _ 
इन्हें गणपति” ( २, २३' ) कहा गया है, और यही शब्द एक बार इद्ध के 
लिये भी व्यवहृत हुआ है ( १०, ११२९ )। 
. जँसाकि बद्वाणस्पति” नाम से व्यक्त होता है, यह देव 'स्तुतियों का . 
स्वामी” है। द्रष्टाओं में सर्वेप्रसिद्ध द्रष्टा और स्तुतियों के श्रेष्ठतम अधिराज 
के ल्प में भी इनका वर्णन किया गया है (२, २३१ )। “ऋत” रूपी 
रथ पर आरूढ़ होकर यह देवों और स्तुतियों के शत्रुओं को विजित करते 
हैं ( २, २३?“ ) । यह समस्त स्तुतियों को उत्पन्न करने वाले हैं ( १, १०९१)॥. 
यह स्तुतियों का उच्चारण करते हैं ( १, ४००) और मानवीय पुरोहितों को 
स्तुतियाँ निवेदित करते हैं ( १०, ९८५१० )। अतः बाद में इन्हें 'वाचस्पति' 
( वाच्‌ का स्वामी ) तक कहा जाने लगा है ( मैत्रायणी संहिता २, ६१, तु० की०. 
शतपथ ब्राह्मण १४, ४, १२२ ) और यह उपाधि वैदिकोत्तर साहित्यः में बुद्धि और 
वाकृपद्गता के देवता के रूप में बृहस्पति के लिये विशेषरूप से व्यवहुत हुई है । 
` अनेक ऐसे स्थल भी हैं जहाँ बृहस्पति को अमि के साथ समीकृत किया 
गया प्रतीत होता है। इस प्रकार भित्र की भाँति सुन्दर, स्तुतियों के अधिपति, 
अभि” का आवाहन किया गया है ( १, ३५१३) । एक अन्य स्थल पर (२, १३ 
/ और बाद ) अमि को यद्यपि अन्य देवों के साथ भी समीकृत किया गया है, 
तथाति यह ब्रह्मणस्पति के साथ हो अधिक घनिष्ठ रूप से सम्बद्ध हैं क्योंकि 
यहाँ यही दो नाम 'सम्बोधन” के रूप | आते हैं। एक मन्त्र ( ३, २६१ में 
'मातरिश्चन्‌', और 'द्रुतगति से चलनेवाले] अतिथि, विद्वान पुरोहित बृहस्पति” 
दोनों ही अमि की उपाचियाँ प्रतीत होते है, जब कि एक. अन्य ( १, १९०९ ) 
स्थान पर “मातरिश्चन्‌' बृहस्पति की उपाधि प्रतीत होता है। पुनः जहाँ नील-. 
पृष्ठ बृहस्पति को आवासों में अपना आश्रय बनानेवाला, उज्ज्वल प्रकाश. सेः 


प्रकाशित, और स्वणांवणां तथा अरणिम कहा गया * है, ( ५, ४३१९ ) वहाँ इससे 
१ ३ ब ० मTeC-0, Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection 


णा ना 00०७ ९४ 


_. Digitized By E] 
च 


अभि का ही अर्थ होना चाहिये। दो अन्य मंत्रों ( १, १८; १०, १८२१ ) में 
बृहस्पति, अप्ति के एक रूप 'नराशंस' (१० १९० ) ही प्रतीत होते हैं। 
अभि की भाँति बृहस्पति भी एक पुरोहित हैं, जिन्हें "शक्ति का पुत्र” (१, ४०१ ) 
और “अज्धिरस” ( २, २३१८ ) भी कहा गया है ( आङ्िरस्‌ एक मात्र इन्हीं की 
उपाधि है)। यह भी राक्षसों को भस्म (२, २३२") अथवा उनका वध 
करते हैं ( १०, १०३४) । बृहस्पति को द्युलोक की ओर उच्चतर आवासों में 
जानेवाला भी कहा गया है (१०, ६७° )। अभि की भाँति, बृहस्पति के 
तीन आवास हैं ( ४, ५०१ ); यह भी गृहों के पूज्य ( ७, ९७० ), और 
आवासों के अधिपति अर्थात्‌ 'सदसस्‌-पति® ( ?, १८६; इन्द्र-अप्ति को भी एकः 
बार सदस्पती कहा गया है, १, २१० ) हैं। दूसरी ओर, अग्नि को ब्रह्मणस्‌-कवि 
` अर्थात्‌ स्तुतियों का ऋषि’ ( ६, १६३० ) कहा गया है, और पृथ्वी तथा आकाश 
को स्तुतियो द्वारा अनुकूल ( ब्रह्मणा.) बनाने के लिए उनका आवाहन किया ' 
गया है ( २, २० )। किन्तु अपेक्षाकृत अधिक सामान्यतया बृहस्पति का असि 
. के साथ विभेद ही किया गया है ( २, २५३; ७, १०९; १०, ६८ ), क्योंकि 
देवों की गणनाओं में इनका अझि के साथ-साथ आवाहन अथवा नामकरणा 
-है ( ३, २०० इत्यादि )८। 
गायों को मुक्त करने से सम्वन्धित इन्द्र पुराकथा में, अमि की भाँति बृहस्पति 
को भो हढ़ रूप से अवस्थित औौर सम्मिलित कर दिया गया है। अङ्गिरस्‌ 
बृहस्पति-ने जब गोष्ठों को खोला और इन्द्र को साथ लेकर अन्वकार द्वारा आवृत्त 
जल खोतों को मुक्त किया, तव पर्वत इनके वैभव के आघीन हो गया (२, २३१८, 
तु० की० १, ५६:८९ )। अपने गायकर्दल के साथ ( तु० की० ५४ ) 
इन्हेनि गर्जन करते हुए 'वल” को विदीणां किया; और अपने सिहेनाद द्वारा रंमती 
गायों को बाहर कर दिया ( ४ ५० ) । इन्होने सम्पत्ति और गायों से परिपूर्णं 
महान्‌ गोष्ठों को विजित किया; प्रकाश और जलों की कामना से अविजेय 
बृहस्पति अपनी ज्वालाओं द्वारा अपने शत्रुओं का वघ करते हैं (६, ७३१ )। 
जो कुछ हढ़ था वह शिथिल हो गया, जो शक्तिशाली था वह इनके आधीन 
हुआ; इन्होने गायों को बाहर किया, स्तुतियों द्वारा 'वल' को विदीण किया; 
अन्धकार को अवरुद्ध करके आकाश को दृष्य किया; , पाषाण-मुख मधु ब 
से परिपूर्ण जिन कूपों का बृहस्पति ने अपने पराक्रम से भेदन किया वह 
जब प्रचुर जलघाराओं की वर्षा कर रहे थे तब उनका दिव्यों ने पान किया 
{ २, २४ २४ ) । जब अपनी अभिमय तेजस्विता से बृहस्पति ने 'वल? की सुरक्षा 
“को छिन्न-भिन्न कर दिया तब उन्होंने गायों की सम्पत्ति को प्रकट किया; जिस 
अकार एक अण्डै को तोड़कर खोल देते हैं उसी प्रकार इन्होंने पर्वतो से गाय 
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को बाहर किया; इन्होंने पाषाण से आवृत्त मधु को देखा; अपने गर्जन से इन्होंने 
'वल' को भयभीत कर उसे बाहर-निकाला; इन्होंने मानों 'वल' के मद 
को , चुणँ किया ( १०, ६८“* ) । इन्होंने गायों को बाहर निकाला और उन्हें 
आकाश में वितरित कर दिया ( २, २४? )। बृहस्पति पर्वत से गायों को 
लाये; 'वल' की गायों को पकड़ कर इन्होंने अपने अधिकार में ले लिया 
( १०, ६८* ) 'वल' पर इनकी विजय एक ऐसी विशिष्टता हैकि यह एक 
कहावत बन गई है (अथववेद ९, ३२) । मेघों ( अञ्निय ) में स्थित होकर 
यह अनेक गायों के पीछे जोर से गर्जन करते' हैं ( १०, ६८१९, तु० की० ६७३) । 
यह गाये जलों,का, जिनका स्पष्ट रूप से उल्लेख है (२, २३% ६, ७३? ) 
अथवा सम्भवतः उषा की रहिमियों का ( तु० की० १०, ६७-६८१ ) प्रति- 
निधित्व कर सकती हैं । ३ छ 
गायों को मुक्त करने में बृहस्पति अन्धकार में प्रकाश :ढढते हैं और प्रकाश 
` को प्राप्त करते हैं । इन्होंने उषा, प्रकाश, और अमि को प्राप्त किया, और अन्धकार 
कों भगाया ( १०, ६८ )। दुर्ग को छिल्न-भिन्न करते हुए इन्होंने: उषस्‌, 
सूयं, और गाय को प्राप्त किया ( १०, ६७? )। इन्होंने अन्धकार को भगाया 
अथवा छिपाया और प्रकाश को प्रकट किया ( २, २४; ४, ५० )। -इस 
“प्रकार बृहस्पति अधिक सामान्य रूप से युद्धोपम प्रवृत्तियाँ अजित कर लेते हैं । 
इन्होंने सम्पत्ति से भरे पर्वत का भेदन किया और शम्बर के गढ़ों को खोल 
दिया ( २, २४२) । प्रथम-जन्मा, पवित्र, पर्वतों में बुद्धिमान, बृहस्पति अङ्गिरस्‌ 
दोनों लोकों में वृषभ की भाँति गर्जन करते हैं, वृत्रों ( वृत्राणि) का वध 
करते हैं, दुर्गो को छिन्न-भिन्न करते हैं, और शत्रुओं . पर विजय प्राप्त करते हैं 
(६, ७३१") । यह शत्रुओं को भगाते और विजय अजित करते हैं (१०, १०३”) । 
महान अथवा साधारण, किसी भी युद्ध में कोई भी इन्हें विजित नहीं कर 
सकता ( १, ४०“) । यह युद्ध में शत्रुओं को समाप्त करते हैं ( २, २३११ )। 
युद्ध के समय इनका आवाहन किया गया है ( २, २३१३ ) और यह एक ऐसे 
पुरोहित हैं जिनकी संघर्षे के समय अनेक स्तुतियाँ होती हैं ( २, २४१ )। 
इन्द्र के साथी और मित्र होने के कारण ( २, २३१८. २४९; ८, ८५५४ ) 
इनका अक्सर इन्द्र के साथ ही आवाहन किया गया है (४, ५०१११ इत्यादि )। 
इन्द्र के साथ यह -सोम पान करते हैं (४, ४९२. ५०° ) और इन्द्र की 
ही भाँति इन्हें 'मघवन्‌' कहा गया है ( २, २४१२ )। इन्द्र एक ऐसे देव भी 
, हैं जिनके साथ यह युगल देव के रूप में आते है ( २, २४"; ४, ४९१९) । 
इस प्रकार इन्हें 'वञ्चिन्‌' अर्थात्‌ वत्र धारण करनेवाला कहा गया है (१, ४००) 
और ऐसा भी कथन है कि यह असुर का बघ करनेवाले इस भ्न ( वस्न ) को 
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चलाते हैं ( अथर्ववेद ११, १०११ )। इन्द्र के साथ साथ मरुतों के साथ भी 

इनका आवाहन किया गया है ( १, ४०१ )। एक बार इनकी, चाहे यह मित्र, 
वरुण, अथवा पूषन कुछ भी हों, मरुतों के साथ आने के लिये स्तुति की गई है 
( १०, ९५ )। एक स्थल.पर यह कहा गया है कि इन्होंने एक कूय में पड़े 
त्रित' की स्तुति सुनकर उसे मुक्त किया ( १, १०५१० )। | 

बृहस्पति उस व्यक्ति पर कृपा रखते हैं जो स्तुतियां करता है ( २, २५१ ) 
किन्तु जो स्तुतियो से घुणा करता है उस पर यह कोप करते हैं ( २, २३४ )। 
पवित्र व्यक्तियों को यह समस्त संकटों; विपत्तियों, शञापों और यंत्रणाओं से 
सुरक्षित रखते हैं और, उन्हें सम्पत्ति तथा समृद्धि से परिपूर्ण करते हैं (१, १८"; 

, २, २३ ) सभी वांछनीय पदार्थों से सम्पन्न ( ७, १०*- ९७४ ), यह समृद्ध; 
सम्पत्ति को अजित करनेवाले, और समृद्धि की वृद्धि करनेवाले हैं ( १, १८१ )। 
यह जीवन को दीर्ष-थौर व्याधियों को दूर करते हैं ( १, १८९ )। इस प्रकार की 
उपकारी प्रकृति के कारण ही इन्हें पिता भी कहा गया है (४, ५०९; ६, ७३१) । 

यह दिव्य, अर्थात्‌ 'असुर्य' ( २, २३२ ), सभी देवों के (३, ६२'; ४, ५००), 
और देवों में सर्वाधिक देववत हैं ( २, २४३) । एक देव के रूप में इन्होंने देवों 
पर व्यापक रूप से कृपा की और यह सभी वस्तुओं के स्वामी हैं ( २, २४११, तु० 
की० ८, ६१८ )। अपने गर्जन द्वारा यह बलपूर्वक पृथ्वी के छोरों को अलग 
अलग धारण कर रखते हैं ( ४, ५०१ ) । यह इन्हीं का अप्रतिम. कृत्य है कि . 
सूयं और चन्द्रमा दोनों का उदय एकान्तरित होता रहता है ( १०, ६८१° ) । 
ऐसा भी कहा गंया है कि यह पौधों के विकास को उद्दी करते हैं ( १०, 
६७११-४५ ) । बाद में बृहस्पति को कुछ तारों से भी सम्बद्ध किया गया है। 
इस प्रकार तैत्तिरीय संहिता ( ४, ४, १०१ ) भें ऐसा कथन है कि यह 
'तिष्य”^ नक्षत्र-पुश्ष के एक देवता हैं, और वेदिकोत्तर साहित्य में इन्हें बृहस्पति 
नक्षत्र ही माना गया है। | 

बृहस्पति विशुद्ध रूप से एक भारतीय देवता हैं। इनके नाम के दोनों ही 
रूप ऋग्वेद के प्राचीन और बाद के मण्डलो में स्त्र आते हैं। किन्तु किसी. 
एक क्षेत्र विशेष के अधिपति के रूप में देवों की 'पति” के साथ बनी अभिधायें- 
` (जसे 'वाचस्‌-पति’, 'वास्तोष्‌-पति’, क्षेत्रस्य-पति' ) अपेक्षाकृत बाद की कल्प- 
नाग की उत्पत्ति” होने के कारण यह पुराकथाशास्रीय सृजन- कदाचित ही 
वेदिक काल के आरम्भ से और पहले का हो सकता है । श्रृहस्पति” शब्द का 
स्वराघात ऐसा व्यक्त १2३ है कि इसका यौगिक रूप अनुपयुक्त है । इसका प्रथम \ 
रूप सम्भवतः “अस्‌! साथ संयुक्त सं 
_ इसीका अन्य समसामयिकरूप 'बरह्मणासः i Ut तिता 


-पति', जो एक प्रकार की व्याख्या है, यह 
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व्यक्त करता है कि ऋग्वेद के कवि इसे 'ब्रह्मन! की धातु से निष्कृष्ट बृह' संज्ञा 
का षष्ठी रूप* मानते थे । 


' उपरोक्त प्रमाण इस दृष्टिकोण के अनुकूल प्रतीतः होते हैं कि बृहस्पति 
मूलतः यज्ञ सम्पन्न कराने वाले दिव्य पुरोहित के रूप में अभि के ही एक 
ऐसे पक्ष का प्रतिनिधित्व करते थे, जिसने ( 'पति' के साथ बनी अभि की अन्य 
उपाधियाँ, जेसे 'विशाम्‌-पति’, “गृहपति’, 'सदस्पति’ आदि से भिन्न ) ऋग्वेदिक 
काल के आरम्भ में ही एक स्वतंत्र प्रकृति विकसित कर लिया था, यद्यपि अमि 
के साथ इनका . सम्बन्ध सर्वथा विच्छिन्न नहीं हो सका है। लैङ्गलोइस'3, 
- विलसन', और मेक्स मुलर”, बृहस्पति को अभि का हीएक प्रकार मानने पर 

सहमत हैं रौथ" का ऐसा विचार था कि यह पौरोहित्य-प्रधान देवता स्तुति. 
की शक्ति का प्रत्यक्ष प्रतिझूप है । इसी प्रकार केगी'° और ओऔनल्डेनबर्गे?८ का 
ऐसा विचार है कि यह पौरोहित्य कर्म का ही एक पृथक रूप है जिसने पहले के 
देवों के कृत्यों को भी अपना लिया है । वेबर'१ बृहस्पति कों इन्द्र से पृथक किया 
गया उनका पुरोहित रूप मानते हैं, और हॉपकिन्स*” भी इसी मत से सहमत हैं। 
अन्त में हिलेब्नान्ट*? इन्हें पौधों का अधिपति और चन्द्रमा का एक मूर्तीकरण'\ 
. मानते हैं जो प्रमुखतः. इस प्रकाशमान पिएड के आग्नेय रूप का ही-प्रतिनिधित्व 
करते हैं । ' 
दिव्य ब्रह्मन्‌’ पुरोहित के रूप में बृहस्पति हिन्दू त्रयी के प्रमुख देव 'ब्रह्मा' 
के प्रतिरूप प्रतीत होते है, जब कि इस शब्द का बलीव रूप “ब्रह्म” वेदान्त 
शेन २3 के परम ब्रह्म के रूप विकसित हो गया । 


तु० की५ स्सी० गे० २२, ३१६ --- ओ० वे० ३९६, नोट १; से० बु० 
३० ४६, १९० -- औ० वे० ३८२ -- रौथ का विचार है कि यह मरुद्रण 
हैं : त्सी० गे० १, ७७ -- तारे, हि० वे० मा० १, ४१६; मरुद्गण, -वेदइन्टर- ` 
प्रिटेशन १० -- *त्सौ० गे० १, ७७-- 'तु० की० हिलेत्रान्ट : वेदइन्टर- 
प्रिटेशन, १० -- “मूईर : सं० दे० ५, २८३ -- 'वेबर: डी नक्षत्र, २, 
३७१ -- १ 'रौथः त्सी० गे० १, ७२--  हि० वे० मा० १, ४०९ ¬ 
$२मैकडौनेल : कु० त्सी० ३४, २९२-६ -- * ऋग्वेद का अनुवाद १, 
२४९,२५४. ५७८ -- १ ऋग्वेद का अनुवाद १, ००० ~ (बैदिक हिम्स, 
से० बु० ईo ३२, ९४ — ९तसी० ग० १, ७३; सेन्ट पौटसंत्रगे कोश प्स्यः 
१७० ऋ० १२ -- _ “औ० वे० ६६-८. ३८१-२; से० बु० ई० ४६, ९४ -- 
१९वाजपेय, १५ --  हॉ० ३० १३६; तु० की० मिलसन : ऋग्वेद का अनुवाद 
२, ५ ब्राड्के श्द्या० ॐ — २१६० वे० मा० १, ४०४. ४१८-९ ( तु० की? 
२७७ ); तु० की० औल्डेनबगं : त्सी० गे० ४९, १७३ — २,हाडीँ $ वे० पौ० 
४६-७ भी = ` रन : छ० रि० बे० १, ३०४; हॉ०,३० १३६। 
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RRS AE 00 की 
~ रोथः त्सी० गे० १, ७२-८०; मूईर ४ सं० टे० ५, २७२-८३; बर्न : 

ल० रि० वें० १, २९९-३०४; के० ऋ० ७३-४; हि० वे० मा० १, ४०४-२५; 

ल० क्र० फौ० ९७-८; पिशल : गोौ० ऐ० १८९४, १० ४२०। 


६ ३७. सोम :- ऋग्वेद’ के संस्कारों में सोम यज्ञ का प्रमुख स्थान होने के 
कारण स्वभावतः सोम इस वेद के सर्वप्रमुख देवों में से एक हैं। नवम 
मण्डल के समस्त ११४ सूक्त और अन्य मण्डलों के ६ सूक्त इनकी स्तुति में 
समर्पित किये गये हैं । इनके अतिरिक्त प्रायः चार या पाँच सुक्ताशों तथा ६ अन्य 
में इन्द्र, अमि, पूषन, अथवा रुद्र के साथ-साथ युगल देव के रूप में भी इनकी 
प्रख्याति है । सरल अश्वा यौगिक रूपों में सोम कां नाम ऋग्वेद में शताधिक बार 
आता है । भतः आवृत्ति के आधार पर निर्णय करने पर वेदिक देवों में 
महत्त्व की दृष्टि से इनका तृतीय स्थान ` होगा । इन्द्र अथवा वरुण की अपेक्षा 
सोम कहीं कम मूर्तीक्रत है, और इसके पौधे तथा इसके रस की निरन्तर 
उपस्थिति इसके मूर्तीकरण का वर्णन करने वाले कवि की कल्पना को सीमित 
करती रहती है । फलस्वरूप इसके मानवीय रूप अथवा ङृत्यों के सम्बन्ध में 
बहुत कम ही कहा गया है । इस पर आरोपित अद्भुत और वीरोचित कृत्य ' 
या तो नीरसे. हैं क्योंकि वह अन्य सभी महान देवों के त्यों के ही समान हैं, 
अथवा केवल /गौण रुप से आरोपित कर दिये गये हैं। अन्य देवों की भाँति 
इसका भी 'इन्दु' अथवा सौम नाम से यज्ञ स्थल पर आने और: कुशासन पर 
वेठ कर यज्ञभाग ग्रहण करने के लिये आवाहन किया गया है ।* .नवम मण्डल 
प्रमुखतः ऐसे अभिचारीय मन्त्रों से भरा है जो उस समय 'गाये जाते थे जब 
वास्तविक सोम पत्यरों से दबाया जाता था और वह ऊनी छननें से होकर 
लकड़ी के उन मझसंधान पात्रों में गिरता था जिनमें से ही इसे एक पेय के 
रूप देवों को कुशास्तरणा पर समपित( १, ९४१४; ५, ५१; ८, ४३११ इत्यादि ) 
अथवा पुरोहितों द्वारा पान, किया जाता था। सोमःनिर्माण के लिये जिन 
पद्धतियों का उपयोग होता था 'उनका वर्णन अत्याधिक विभिन्नता पूणां, 
अस्तव्यस्त कल्पनाओं से युक्त, मौर कहीं-कहीं ऐसी रहस्यात्मक कल्पनाओं से 
परिपुर्णो है कि उसकी कोई विशिष्ट व्याख्या सम्भव ही नहीं । 

सोम के पुराकथाशास्र को, जिसका आधार एक स्थूल पार्थिव पौधे 
से निचोड़ कर निकाला गया रस ही है, सुबोध बनाने के लिये इस पौधे 
और उससे सोम निकालने की विधि का संक्षि वर्णन कर दे आवश्यक है । 
सोंम-पौषे के जिस भाग को दवाया जाता है उसे 'अंशु' कहते हैं ( ९, ६७२० )। 
“यह अंशु ही फूल कर उस प्रकार दुग्ध देते हैं जिस प्रकार गाय का थन 
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कहा गया प्रतीत होता है ( ८, ३२१८; १०, ९४“ इत्यादि ) । ऐसा कहा 
गया है कि 'अन्धस' स्वर्ग से आता है (९, ६१९ ) अथवा उसे उत्क्रोश 
पक्षी लाते हैं ( ५, ४५१; ९, ६८६; १०, १४५० )। यही शब्द इसके रस के 
लिये भी? व्यवहृत हुआ है, और 'इन्दु' नामक देव से इसका विभेद किया गया 
है ( ९, ५१२; १०, ११५3 ) । इसके रस को सोम ( जिससे पौधे का भी अर्थ 
है ), और अधिक सामान्यतया “रस” शब्द से व्यक्त किया गया है। एक सुक्त 
(१, १८७ ) में रस को 'पितु” (पेय ) कहा गया है; इसे अक्सर 'मद' भी 
( मादक पेय ) कहा गया है। कभी-कभी 'अन्न' (खाद्य पदार्थ) द्वारा 
भी सोम को व्यक्त किया गया है (७, ९८; ८, ४४; शतपथ ब्राह्मणा ४ 
१, ६, ४” ) । “मधु” शब्द, जिसका अश्विनों के सन्दर्भ में 'शहद अथवा 'मघु' _ 
अर्थ है, यहाँ भी “मीठे पेय” के एक सामान्य आशय में, केवल दुग्ध ( पयस्‌ ) 
और “धुत” के लिये ही नहीं, वरन विशेषतः सोमरस के, लिये व्यवहृत हुआ 

है ( ४, २७०; ८, ६९६ )। पुराकथाशात््रीय दृष्टि से 'मथु/ सोम का समकक्ष 
है, जव कि सोम का अर्थ दिव्य पेय ( अमृत )” है। इसके विपरीत अक्सर 
साघारण सोम के समकक्ष 'अमृत' कां प्रयोग किया गया है ( ५, २५ ६, ३७२ 
इत्यादि; वाजसनेयि संहिता ६, ३४; शतपथ ब्राह्मण ९, ५, १ )*। राजा 
सोम को जब दवाया जाता है तब वह 'अमृत' हो जाता है ( वाजसनेयि 
संहिता १९, ७२ ) । 'सोम्यम्‌ मधु’ दूसरी व्याहृति है ( ४, २६०; ६, २०3 )। 
लाक्षणिक आशय में सोम रस को पीयूष” ( ३, ४5९ इत्यादि ), दुग्ध 
(९, १०७२), काण्ड की लहर ( ९, ९६८), अथवा मधु का रस, 
( ५, ४३४ ) कहा गया है | | सर्वाधिक बार सोम के लिये व्यवहृत लाक्षरिएक 
नाम 'इन्दु' है, और इसी आशय का दूसरा शब्द 'द्रप्स', अपेक्षाकृत कम बार 
प्रयुक्त हुआ है । ¢ 
रस के निष्कर्षण का सामान्यतया सु” ( दवाना ) धातु से, ( ९, ६२” 
इत्यादि ), किन्तु कभी-कभी. 'दुह्‌’ ( दुहना ) से ( ३, ३६१ ° इत्यादि ) भी 
. वर्णन किया गया है। यह रस मादक ( १, १२५१-६, १७११ २०९) और 
“मघुमत्' ( ९, ९७१ ) होता है । इस बाद की व्याहृति का केवल 'मीठा” 

---अर्थ है, किन्तु सोम के लिये व्यवहृत होने पर मूलतः इसका अर्थ “मधु के 
मिश्रण द्वारा मीठा किया गया” रहा हो सकता है, मयोंकि कुछ स्थल इस मिश्रण 
का संकेत भी करते हैं (९, १७८. 5६. ९७११, १०९९)°। दबाने के उपकरण 

. से वहते हुये सोम की एक जलघारा के लहरों से तुलना की गई है ( ९, ८०” ) 
और उसे प्रत्यक्ष रूप से एक लहर ( ९, ६४०१ इत्यादि ) अथवा मधु की लहर 


( ३, ४७१ ) कहा ही गया है। संघानपात्र में एकत्र रस के सन्दर्भ में सोम को 
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एक सागर ( अणव : १०, ११५१ ) और अक्सर महासागर (समुद्र : ५, 
४७१; ९, ६४ इत्यादि) कहा गया है। दिव्य सोम को एक कूप ( उत्स ) 
भी कहा गया है जो गायों के उच्चतमं स्थान में स्थित ( ५, ४५°), गायों के 
बीच और दस वल्गाओं (अर्थात्‌ अंगुलियों: ६, ४४२४) से नियन्त्रित, अथवा 
विष्णु के उच्चतम पग में स्थित मधु का कूप है ( १, १५४० ) । 

“इस पौधे, और साथ ही साथ, इस देव के रंग और रस को भूरा ( बभ्रु ) 
अथवा लाल ( अरुण ), किन्तु सर्वाधिक वार -हरा ( हरि) कहा गया है। इस 
प्रकार सोम एक अरुणिम वृक्ष की शाखा है ( १०, ९४१ ); यह .अरुणिम दुग्ध 
युक्त शाखा है ( ७, ९६१ ); अथवा दबा कर छनने में गिराई गई हरी शाखा 
है ( ९, ९२? )। सोम-पौधे अथवा उसके स्थानापन्न का ब्राह्मणों में मान्य रङ्ग 
अरुरिम है ( शतपथ ब्राह्मण ४, ५, १०१); और संस्कार में सोम का क्रय 
करने के लिये मुल्य स्वरूप जिस गाय को दिया जाता है उसे भो भूरा अथवा 
अरुणिम ही होना चाहिए क्योंकि सोम का यही रंग माना गया है ( तैत्तिरीय 
संहिता ६, १, ६९; शतपथ ब्राह्मण ३, ३, १" )“ । 

हाथों द्वारा ( ९, ८६” ), दस उंगलियों द्वारा (९, ८.१५“ इत्यादि ), 
अथवा, लाक्षरिक दृष्टि से दस ऐसी कन्याओं द्वारा जो बहने हैं ( ९, १९.६० ), 
अथवा विवस्वत्‌ की पुत्रियों ( नमी ) द्वारा ( ९, १४” ) सोम के परिष्कृत. होने 
का वर्णन किया गया है। इसी प्रकार यह कहा गया है कि त्रित की कन्याये . 
इन्द्र के पान करने के लिए पाषाण से इस हरित पेय की विन्दुओं को निकालती 
हैं ( ९, ३२९-३८२ ) । सूर्य की पुत्री द्वारा भी सोम को लाने अथवा उसका 
परिष्कार करने की चर्चा है ( ९, १९.७२.११३३ )`। कभी कभी स्तुतियों द्वारा 
भी इसका परिष्कृत होना कहा गया है ( ९, ९६२.११३” ) । जो पुरोहित 
सोम को दबाते हैं वह अध्वयु*” होते हैँ ( ८, ४११.) १ 

/ अंशु” को. एक पत्थर से कुचला ( ९, ६७१९ ) अथवा पत्थरों से दबाया 
जाता है ( ९, १०७१” ); सोम रस को उत्पन्न करने के लिये पौषे को कुचला 
जाता है ( १०, ८५५३ )। पत्थर इसके चर्म को अलग कर देते हैं ( तैत्तिरीय 
ब्राह्मण ३, ७, १३' )। पत्थरों को, एक चर्मपट पर रबखा जाता है; बयोंकि 

. यह गाय की खाल पर इसका चर्बेन करते हैं” (-९, ७९४ ) । उन्हें एक वेदी 
` (विदि) पर रक्खा जाता है (५, ३११२) : यह प्रचलन वाद के सस्कार? 
से भिन्न है। उन्हें हायों से पकड़ा जाता है ७, २२; ९, ७९“; अथववेद 
११, १” )। दो हाथ और दस उँगलियाँ पत्थरों को सन्नद्ध करते हैं (५, ४३”)। 
इसलिये पत्थरों को दस वल्गाओं द्वारा नियन्त्रित कहा गया है ( १०, ९४८ )। 
इन्हें सन्तद कहा गया होने के कारण अश्नों से इनकी तलना की गई है 
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( १०, ९४९ ) । दवाने के पत्थरों का साधारण नाम 'अद्रि' ( सामान्यतया “सु 

क्रिया के साथ प्रयुक्त ) अथवा 'ग्राबन्‌' ( सामान्यतया 'वदू? अर्थात्‌ बोलना, अथवा 
अन्य सजातीय अर्थ की क्रियाओं के साथ सम्वद्ध किया गया है, जिसके- कारणा 
'अद्रि' की अपेक्षा इसमें मुर्तीकरण१२ की प्रवृत्ति भविक व्यक्त होती है) बताया 
गया है । यह दोनों ही शब्द सदेद या तो एकवचन अथवा बहुवचन में आते 
हैं, किन्तु द्विवाचक के रूप में नहीं। पत्थरों को एक बार क्रमशः 'अइन' 
( ८, रे ), 'भरित्र' ( ३, ३६०), पर्वत ( ३, ३५०) और 'पर्वंता अद्रयः? 
( १०, ९४१ ) भी कहा गया है । ऋग्वेद के समय में सोम को पत्थरों से दवाना 
ही सामान्य विधि थी। किन्तु उड्खल और मुसल द्वारा इसका निष्कर्षण, 

जिसकी सांस्कारिक ग्रन्थों में भी मान्यता है, ऋग्वेद ( १, २८” ) के समय में 
परिचितं था; और पारसियों में इसी विधि के प्रचलन के कारण यह भारतीय-' 
ईरानी काल की भी हो सकती है। 


दबाये गये विन्द्ुओं क्रो गिराया जाता था (९, ६३१० इत्यादि) और 
वह भेड़ के ऊन के बने छनने से होकर निकलते थे ( ९, ६९१ ) क्योंकि 
छनना सोम की मैल को हटा देता था जिससे वह स्वच्छ होकर देवों को समर्पित 
होने के लिये जाता था ( ९, ७८१ )। यह छनना, जिसका बहुधा उल्लेख है, 
अनेक नामों से व्यक्त हुआ है । इसे चमे ( त्वच्‌ ), वाल ( रोमन्‌ ), ऊन ( वार), 
छनना ( पवित्र ), अथवा पृष्ठ ( ‘सानु’ किसी उपकरण के ऊपरी भाग के 
रूप में ) कहा गया है। इन सभी शब्दों का 'अवि' से बने विशेषण के साथ 
अथवा उसके बिना ही प्रयोग हुआ है। स्वयं 'अवि' शब्द का भी कभी-कभी 
लाक्षणिक रूप से इस आशय में व्यवहार हुआ है । छनने से होकर निकलते 
हुये सोम को वहुधा 'पवमान' अथवा “पुनान” अर्थात “स्वच्छं होकर बहने वाला? 
( ९/पू से ) कहा गया है। अधिक सामान्य शब्द मृज” ( स्वच्छ करना ) का 
न केवल सोम को छनने से स्वच्छ करने के लिये ही वरन्‌ इसमें जल अथवा 
दुग्ध के मिश्रण के लिये भी प्रयोग हुआ है ( ९, ५६. ९१९ )। परिष्कृत 
( अमिश्रित ) सोमरस को कभी-कभी 'शुद्ध', किन्तु अधिकतर शुक्र! अथवा 
शुचि’ कहा गया है (८, २; ९, ३३; १, ५ ३० )। यह अमिश्रित 
सोम प्रायः एक मात्र वायु और इन्द्र को ही अर्पित होता था, तथा 'शुचिपा' 
( स्वच्छ सोम पान करने वाला ) उपाधि वायु की ही विशिष्टता, है (१० १५६) । 
यही ब्राद के उस संस्कार के भी अनुकूल है जहाँ युगल देवों के पेयो के रूप में 
वायु और इन्द्र-वायु के लिये स्वच्छ सोम, किन्नु मित्र-चए्ण के लिये दुग्ध-मिश्चित, 
और अश्विनों के लिये मधु-मिश्रित सोम समर्पित किया गया है ।*? 


छनने से होकर सोम 'कलशों' में ( ९, ६०३ इत्यादि ) अथवा (द्रोणो 
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में एकत्र होता था । सोम की. धारायें द्रोणो के वनों की ओर महिषो की भाँति 
दौड़ती हैं ( ९, ३३. ९२ )। द्रोणों में बेठने के- लिये यह देव एक पक्षी की 
भाँति उड़ता है ( ९, ३? ) | एक वृक्ष पर बैठे हुये पक्षी की भाँति यह हरित 
पदार्थ पात्रों ( चमू : ९, ७२०) में उतरता है। द्रोण में रखकर सोम में जल 
मिश्रित किया जाता है। लहरों के साथ मिल कर इस पौधे का काण्ड गर्जन 
करता है ( ९, ७४० ) । गौओं को प्राप्त करने वाले वृषभ की भाँति यह गर्जन 
करने वाला वृषभ द्रोणा-क्रलश की ओ! जलों की गोद में दौड़ता है; गायको 
द्वारा प्रेरित होने पर जलों से वेष्ठित 'इन्दु' द्रोणकलश की ओर दौड़ता है 
( ९, ७६०. १०७ ) | बुद्धिमान लोग अपने हाथों से इसका जल में दोहन 
करते हैं ( ९, ७९” )। ऊत से छन कर और जल में क्रीड़ा करने वाले सोम 
दस कन्याओं द्वारा परिष्कृत होते हैं ( ९, ६*)। अनेक अन्य स्थल भो सोम के 
साथ जल के मिश्रण का उल्लेख करते हैं ( ९, ३००. ५३९, ८६८४” ) । यह 
कहा गया है जल धाराओं में सोम विन्दु उज्ज्वलता फेलाते हैं ( ९, ७६१ )। 
सामान्यतया जल के मिश्रण को व्यक्त करने के लिये “मृज” क्रिया के प्रयोग 
(यथा, ९, ६३९ ) के अतिरिक्त 'आ-धाव्‌' ( धोना ) का भी व्यवहार हुआ है 
(८, १२०) । सोम तैयार करने की क्रिया में दबाना (-९\ सु ) सर्वप्रथम आता है, 
और उसके वाद जल का मिश्रण ( ७, ३२६; ८, ११. ३१०; अथवंवेद ६, २१) 
उसी प्रकार आता है, जिस प्रकार वाद के संस्कार में 'सवन' ( दवाना), 
'आघावन' ( घोना ) के पहले आता है । पात्रों में रख कर सोम के' साथ दुग्ध 
मिश्रित किया जाता है ( ९, ८९ इत्यादि )”* जिससे यह मीठा हो जाता है 
(,८, २३ )१६ । अनेक स्थलों पर जल और दुग्ध, दोनों के ही मिश्रण का उल्लेख 
है । इस प्रकार यह कहा गया है कि सोम जल का परिधान धारण करता है, 
अथवा यह कि जब यह गायों ( अर्थात दुर्ध) का परिधान धारणा करना 
चाहता है तब इसके पीछे जल की धाझयें फूट पड़ती हैं ( ९, “?** )। वह 
लोग इसे पत्थरों से दबाते हैं, जलों से धोते हैं, और मानों गायों का 
परिधान पहना कर मनुष्य इसका पौधे के काण्ड से दोहन करते हैं ( ८, १%; 
तु० की० २, ३६१; ६, ४०१; ९, ८६२४१, ९६१ ) | 


ऋग्वेद में सोम के साथ तीन प्रकार के मिश्रणों ( व्याशिर्‌ : ५, २७५) 
को मान्यता है, यथा : दुग्ध-मिश्रित ( गवाशिर्‌ ), दघि-मिधित ( दध्याशिर्‌ ) 
और जौ-मिश्रित ( यवाशिर्‌ ) । मिश्रण को लाक्षणिक रूप से परिघान ( वस्न, 
वासस्‌, अंत्क )” अथवा प्रदीत परिधान ( निणिज्‌ : ९, १४* ) कहा गया है. 
और यह बाद का शब्द छनने के लिये भी व्यवहृत हुआ है!( ९, ७००) । 


अतः सोम को सुन्दरता हम 
CC-0, से मढ़ा था Mae तिर सुअलकत 
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( ९, ८१ ) कहा गया है । यद्यपि बहुत कम, फिर भी, छत के मिश्रण का भी 
उल्लेख है (९, ८२९); किन्तु न तो इसके और न जल के मिश्रण को ही 
नियमित रूप से 'आशि२”?* कहा गया है । 
संस्कार में एक्र 'आप्यायन' नामक कृत्य भी है, जिसके अन्तगंत आधे दबे 
` सोम काण्ड को फिर से जल में भिगाकर फूलने दिया जाता था । इस कृत्य का 
आरम्भ मैत्रायणी संहिता (४, ५“) में देखा जा सकता है। 'आपप्या” के 
( फूलना ) क्रिया सोम के सन्दर्भ में ऋग्वेद में आती है ( १, ९१९; १०, 
८५० )१९; किन्तु यहाँ इससे चन्द्रमा के साथ समीकृत होने के रूप. में सोम का 
सन्दर्भ प्रतीत होता है। फिर भी एक अन्य स्थल ( ९, ३१”) पर इसका एक 
सांस्कारिक प्रयोग हो सकता है। ऋग्वेद में सोम को एक सागर अथवा नदी, 
की भाँति फैलनेवाला ( 'पि', 'पिन्व' ) भी कहा गया है ( ९, ६४८.१०७१ )। 
ऋग्वेद में सोम के दिन में तीन बार दबाये जाने का वर्णांन है। इसी कारण 
सन्ध्याकालीन दवाने के समय ऋभुओं को आमन्त्रित किया गया है ( ४, ३३११ 
इत्यादि )'°, मध्याह्नं के समय इन्द्र को (३, ३२११; ८, ३७१) और यह 
इन्द्र के लिए ही होता है ( ४, ३६०), जब कि प्रातःकालीन समपंण भी इन्हीं 
का प्रथम पेय कहा गया है ( १०, ११२१ )। 
सोम के आवास ( सघस्थ ) का अक्सर उल्लेख हैं? । फिर भी, एक वार 
' ,इनके तीन आवासों का उल्लेख किया गया है जिनमें यह शुद्ध होने के बाद 
रहते हैं (९, १०३१ ), और एक' अन्य स्थल (८, ८३“ ) पर इनके लिए 
“त्रिघधस्थ” ( तीन आवासों वाला ) उपाधि व्यवहृत हुई है । यह तीन आवास 
इस समय भी सोमयज्ञ सम्बन्धी बाद के संस्कार में व्यवहृत तीन बड़े पात्रों केः , 
द्योतक हो सकते हैं ( तैत्तिरीय संहिता ( ३, २, १} . कात्यायन श्रौतसूत्र हे, 
५१७,७४; तु० की० ऋग्वेद ८, २°); किन्तु बगेन ( बेन : ल० रि० वे० 
„ १७९ ) इन्हें सर्वथा पुराकथा-शास्त्रीय मानते हैं। सोम के जिन तीन 
जलाशयों का इन्द्र पान करते हैं ( ५, २९०० १७११; ८, ७१° ) २ उनके ` 
सम्बन्ध में भी इसी प्रकार की व्याख्या उपयुक्त हो सकती है। '्रिपृष्ठ' उपाधि 
सोम की ही विशिष्टता है। कम से कम एक वार सोमरस के लिए व्यवहूत 
( ७, ३७१ ) इस उपाप्रि से सम्भवतः ( जैसा कि सायण का विचार है ) उसी 
प्रकार इसके तीन मिंश्रणों का आशय हो सकता है जिस प्रकार अमि की 
घुतपृष्ठ' उपाधि से, बहुत कुछ अभि में घृत छोड़ने का आशय है ।१२ 
रस में जल मिश्रित करने पर आधारित, सोम के साथ जल के सम्बन्ध को 
अत्यधिक विविध रूपों से व्यक्त किया गया है। सोम से जल धाराय बहती हैं 


( ९, ३१२ ) । जल इनके विधानों का अनुसरण करते हैं ( ९, 5५२१ ) । यह्‌ 
(७-0, Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. चर 
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२०४ वैदिक माइथौलोजी 
_जलघाराओं के मस्तक पर प्रवाहित होते है (९, ८६ )। यह जलघाराओं 
के स्वामी और सम्राट्‌ (९, १५१.८६२.८५९१), प्रेमिकाओं के स्वामी (९, ८६२), 
एक 'समुद्रिय' राजा और देवता हैं. (९, १०७४ )। जल इनकी बहने हैं 
( ९, ८२३) । जलों के नायक के रूप में सोम वर्षा पर शासन करते हैं 
( ९, ७४१ ) । यह जलों को उत्पन्न करते हैं और आकाश तथा पृथ्वी से वर्षा 
कराते हैं ( ९, ९६३ ) । यह आकाश से जलों की वर्षा कराते हैं ( ९, ८०.४९१. 
९७१.१०११” ) स्वयं सोम-विन्दुओं की अनेक वार वर्षा से तुलना की गई 
है ( ९, ४१०८९१. १०६९ )४, और यह कहा गया है कि वर्षा से भरे 
सेघ की माँति सोम भी स्वच्छ मघु की धाराओं में प्रवाहित होता है ( ९, २+) । 
_इसी प्रकार पवमानं-विन्दुओं को भी आकाश से, अन्तरिक्ष से, पृथ्वी के पृष्ठ पर 
से, प्रवाहित होने वाला कहा गया है ( ९, ६३००) । कुछ अन्य स्थल ऐसे भी 
हैं जहाँ दोहन किये गये सोम से वर्षा का तात्पर्यं है (८, ७१; ९, ७४४, 
तु० को० १०, ३०*-)४°। शतपथ ब्राह्मण ( ११, ५, ४” ) अमृत को जलों 
के साथ समीकृत करता है। इस समीकरण ने ही उस पुराकथा को जन्म दिया 
हो सकता है जिसमें सोम के उत्क्रोश पक्षी द्वारा मनुष्य के पास लाये जाने का 
उल्लेख है (१० २११ )*४ । किन्तु पृथ्वी पर उतरने वाले दिव्य सोम को 
निश्चित रूप से केवल वर्षा के साथ मिश्रित ही माना जाता था, वर्षा के साथ 
समीकृत नहीं ।® \ 
उल्लासप्रद लहर, इन्द्र के पेय, आकाश में जन्मे कूप को,: गतिशील बनाने 
के लिए जलों का आवाहन किया गया है ( १०, ३०५)। सोम वह विन्दु है ` 
जो जलों में विकसित होता है ( ९, ८५'*.८९१ )। यह जलों का गर्भ (९,९७४; 
शतपथ ब्राह्मण ४, ४, ५ ) अथवा उनका पुत्र है, क्योंकि माता के रूप में 
सात बहने इस नवजात शिशु और जलों के गन्धर्व के चतुदिक रहती हैं (९, ८६:९; 
तु० की० १०, १३० ); जलों को प्रत्यक्ष रूप से इनकी माताये ही कहा भी 
गया है ( ९, ६१४ ) । जलों अथवा गायों के बीच एक युवक के रूप में भी सोम 
को व्यक्त किया गया है ( ५, ४५५; ९, ९*। ) 
परिष्कृत हो रहे सोम रस से पात्रों में गिरते समव निकलने वाली ध्वनि का 
` अक्सर उल्लेख है। वर्षा की ध्वनि से इसकी तुलना की गई है ( ९, ४१२) । 
` किन्तु इन स्थितियों में भाषा सामान्यतया अत्युक्तिपूर्ण ही है। इस प्रकार यह 
कहा गया है छनने प्र मधुर बिन्दु ऐसे गिरते है मानों योद्धाओं का घोष हो 
, (९, ६९१) । इस ध्वनि को नित्य ही गर्जन अर्थ वाली बिभिन्न प्रकार की क्रियाओं 
से व्यक्त किया है, जैसे '“क्रन्दु', 'नद्‌', 'मा', 'र', 'वाञ्‌' आदि (९. ९१६. ९१४ 
इत्यादि )। यहाँ तक कि पर 
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किया गया है ( ९, ८६१ ) और यह कहा गया है कि बुद्धिमान लोग "गर्जन 
करने वाले सोम-क्राएड” का दोहन करते हैं ( ९, ७२९ ) । कुछ मंत्रों में विद्युत 
को भी सोम के परिष्करण के साथ सम्वद्ध किया गया है ( ९, ४११.३०१.८४?. 
८७०) । यहाँ सम्भवतः दिव्य सोम के परिष्कार का आशय है, और इससे 
झंझावात की घटना ही उद्दिष्ट प्रतीत होती है ।२८ 

जब सोम को गर्जन करनेवाला कहा गया है तब इसकी या तो एक वृषभ 
से तुलना की गई है अथवा प्रत्यक्षहूप से वृषभ ही कहा गया है। “एक वृषभ 
की भाँति यह लकड़ी में गर्जन करता है” ( ९, ७१ ); 'हरित वृषभ गर्जन करता 
है और सूर्यं के साथ प्रकाशित होता है? ( ९, २९ )। यतः, दुग्ध-मिश्चित अथवा, 
बिना दुग्ध के ही जलों को लाक्षणिक रूप से गाये कहा गया है, अतः जलों के 
साथ सोम का वैसा ही सम्बन्ध है जेसा वृषभ का गायों के साथ । यह गायों 
के बीच एक वृषभ है (९, १६९. ६९४, ९६०) अथवा गायों का स्वामी है 
(९, ७२९ ) । यह गायों के बीच विचरण करते हुए वृषभ की भाँति गर्जन 
करता है ( ९, ७१९ ) अथवा गायों को देखकर गर्जन करते धृषभ के समान है 
( ९, ७१९। गायें भी इसे देख कर रेभती हैं ( ९, ८०* इत्यादि )। यह 
आकाश का, और साथ ही साथ, पृथ्वी तथा जल -धाराओं का वृषभ है 
( ६, ४४२१ )। एक मैंसे ( महिष ) के साथ तुलना करके सोम की साहसिकता 
का भी उदाहरण प्रस्तुत किया गया है। अतः सोम को एक “पशु” तक कहा 
गया है ( ९, ८६”? ) । गो-जलों के बीच का एक वृषभ होने के कारण सोम 
जलों को गर्भित करता है ( १०, ३६०, तु० की० ९, १९” ) । यह एक रेतोधा” 
भी है ( ९, ५६३९), जो. उपाधि यजुर्वेद ( मेत्रायाणी . संहिता १, ६९) में 
विशेष रूप से चन्द्रमा के लिये व्यवहृत हुई है। इस प्रकार यह गर्भेदाता है 
( ९, ६०४. ७४० ) । सोम, जिसे इतनी अधिक बार एक वृषभ (उक्षन्‌', वृषन्‌', 
“बुष॒भ'.) कहा गया है, एक तीक्ष्ण सीधोंवाला ( तिग्मश्वुज्ध ) है । यह उपाधि 
ऋग्वेद में आनेवाले छः स्थलों में से पांच पर एक ऐसे शब्द के साथ आती है 
जिसका अर्थ वृषभ” है। इस प्रकार इन्द्र का यह मथित पेय ( मन्थ ) एक 
तीक्ष्ण सींघवाले वृषम के समान है ( १०, ८६'* )। ( अझि की भाँति ) सोम 
को भी अपनी सींघें तीक्ष्ण करनेवाला कहा गया है ( ९, १५९. ७०७)?” । 

सोम क्षिप्र हैं ( १, ४” ) और, जिस गति से दबाया ' गया रस प्रवाहित 
होता है उसके उदाहरणा के लिये, इसकी अक्सर या तो एक अश्च से तुलना की 
गई है अथवा एक अश्व कहा ही गया है। इस प्रकार ऐसा कथन है कि 
क्षिप्र अश्च की भाँति इसे दस कन्यायें परिष्कृत करती हैं ( ९, ६? )। वह विन्दु 
जो इन्द्र को मदमत्त बनाता है, एक हरित अश्व है (९, ६३१०) । पात्रों में 
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गिरते हुये सोम की अक्सर वन की ओर उडते पक्षी से तुलना की गई है 
( ९, ७२” इत्यादि ) । 
इसके पीले रंग के कारण, कवियों द्वारा सोम के जिस भौतिक गुण का 
वर्णन किया गर्या है वृह इनकी उज्ज्वलता है। इनकी किरणों का अवसर उल्लेख 
है, और इन्हें कभी कभी सूर्य के साथ समीकृत किया गया है। यह सूर्यं के समान 
अथवा सूर्यं के साथ प्रकाशित होते है, अथवा अपने को सूर्यं की रहिमयों से 
परिवेष्टितं करते हैं ( ९, ७६४. ८६२९; तु० की० ७११ यह सूर्यं के रथ पर 
आरूढ़ होते हैं और सूर्यं की भाँति सभी वस्तुओं के ऊपर स्थित हैं ।* यह 
सूर्य की रश्मियों की झांति पृथ्वी और आकाश को व्याप्त करते हैं ( ९, ४१० ) । 
एक प्रदीप पुत्र के रूप में जन्म लेने पर इन्होंने अपने माता-पिता को प्रकाशित 
कराया ( ९, ९१ ) । सूर्य की पुत्री इन्हें परिष्कृत करती है ( ९, १९ )। इस 
प्रकार ऐसा कहा गया है कि यह अन्धकार से युद्ध करते हैं ( ९, ९०), उसे 
, प्रकाश से भगा देते हैं ( ९, ८६२२), अथवा अन्धकार को भगाते हुये उज्ज्वल 
प्रकाश का सृजन करते हैं ( ९, ६६२४, १००८, १०८१२ इत्यादि ) । 
साधारण भोजन और पेयो से श्रेष्ठता में अधिक और, प्राकृतिक शक्ति- 
सीमा से परे कृत्यों को सम्भव बनाने वाले सोम के उल्ञासप्रद और शक्ति 
वर्धेक प्रभाव को रहस्यमयता ने इसे दिव्य पेय का ऐसा रूप प्रदान कर दिया है 
जो जीवन को अमर बनाने वाला है। इसीलिये इसे पुराकथाशास््रोय दृष्टि 
से 'अमृत' कहा गया है। यह एक ऐसा अमर उद्दीपक है ( १, ८४ ) जिससे 
देवगण प्रेम करते हैं ( ९, ८५९ ) और जिसका मनुष्यों द्वारा दबा कर दुग्ध 
मिश्रित कर दिये जाने पर सभी देव पान करते हैं ( ९, १०९४० ); क्योंकि 
वह लोग उल्लास चाहते हैं (८, २*८ ) और उल्लासमय बन जाते हैँ 
( ८, ५८१? )। सोम अमर है (१, ४३ ८, ४८१२; »९, ३१ इत्यादि ); 
और देवगण अमरत्व प्राप्त करने के लिये इसका पान करते हैं (५, १०६८) । 
यह देवों को ( १, आया १०८? ) और मनुष्यों को ( १, ९११; ८, ४८३) 
अमरत्व प्रदान करता है। यह अपने स्तोताओं को 
लोक में पहुंचा देता है' जहाँ चिर प्रकाश और कि व 


जहाँ राजा वैवस्वत रहते हैं वहां पहुँचा कर यह स्तोताओ को 
Ue a अमर कर देता 


स्वभावतः रो औषधिक शक्ति भी है। नह रुग्ण व्यक्ति के लिये 
औषधि है ( ८, ६१४० )। इसीलिये सोम देव सभी प्रकार की रुग्णता का 
चमत करते हैं, को दृष्टि की और लंगड़ों को चलने की शक्ति देते है 
८, ६८; १०, २५७ )। यह: 
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प्रत्येक अंग में वास करते हैं ( ८, ४८९ )। यह इस लोक में दीर्ध जीवन 
प्रदान करते हैं ( १, ९१६; ८, ४८/५; ९, ४९. ९१४) । यहाँ तक कहा 
गया है कि सोम हृदयों से पाप को भगा देते हैं और मिथ्यत्व को विनष्ट करके 
सत्य का विकास करते हैं । 


यह सोम रस वाक-शक्ति को स्फूतिमय बनाता है ( ६, ४७; ९, ८४”, 
९५०, ९७२२ ) और वाच को उसी प्रकार प्रेरित करता है जिस प्रकार सेनेवाला 
नाव को (९, ९५२) । निःसन्देह इसी कारण सोम को 'वाचस्‌-पति’?२ 
(९,२६४. १०१० ) अथवा वाच्‌ का नायक ( 'वाचो अग्रिय' अथवा 'अग्ने ) कहा 
गया है ( ९, ७. ६२९१९. ८६९, १०६° ) । ऐसा «मी कथन है कि यह 
आकाश से अपनी वाणी को प्रकट करते हैं (९, ६८“ )। ब्राह्मणों में यह 
वरान है कि सोम के लिये देवगण. 'वाच्‌' रूपी मुल्य देते हैं” । सोम उत्सुक 
विचारों को भी जागृत करते हैं (६, ४७३) । इनको स्तोता इस प्रकार 
सम्बोधित करते हूँ: 'हमने सोम पान किया, हम अमर हो गये, हम प्रकाश 
में प्रविष्ट हुये, हमे देवों का ज्ञान हो गया? ( ८, ४८२ )। इसीलिये इन्हें 
. विचारों का स्वामी तथा सूत्तां का पिता, नायक, और प्रणेता कहा गया 
हैं ।** यह कवियों के नायक और पुरोहितों में द्रष्टा हैं ( ९, ९६६) । इनके 
पास द्रष्टाओं की बुद्धि है, यह द्रष्टाओ के निर्माता ( ९, ९६% ), और 
स्तुतियों के रक्षक हैं (६, ५२२ )। यह “यज्ञ की आत्मा' ( ९, २०६८) 
देवों में एक पुरोहित ( ब्रह्मा) ( ९,९६६), और देवों को उनका यज्ञ 
भाग प्रदान करने वाले हैं ( १०, 5५१९ )। इसी प्रकार प्रमुखतः सोम के ज्ञान 
का वर्णन किया गया है।% यह एक मेघावी दरष्टा हैँ ( ८, ६८१ ) । यह देव 
जातियों से परिचित हैं ( ९, ५१९, ९५९ ९७०, १०८ )। यह 'लहरों को 
देखने वाले बुद्धिमान व्यक्ति हैं ( ९, ७८ )। बुद्धि द्वारा सोम प्राणियों का 
पर्यवेक्षण करते हैं ( ९, ७१९ ), , अतः यह बहुनेत्री (९, २६४ ) और सहन् 
नेत्री ( ९, ६०१) भी हैं। 7 N 

कार्यं करने के लिये सोम ने पितरों को उद्दीस किया (९, ९६९ ); इन्हीं 
के माध्यम से पितरों ने प्रकाश और गायों को प्राप्त किया ( ९,९७ ) । यह 
भी कहा गया है कि सोम पितरों के साथ सम्बद्ध ( ८, ४५११ ) अथवा उनके 

` साथ रहते हैं. (` अथर्ववेद १८, ४११; शतपथ ब्राह्मण २, ६, १° इत्यादि )। 
इसके विपरीत पितरों को सोम-प्रमी ( सोम्य : १०, १४९ अथर्ववेद २, १२० ) 
कहा गया है। 
+ मतुष्य पर इस पेय के उल्ञासप्रद प्रभाव को स्वभावतः उन देवों पर भी 
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स्थानान्तरित कर दिया गया है जिन्हें सोम अपित किया जाता था। अन्तरिक्ष 
की आक्रामक शक्तियों के साथ युद्ध करते समय इन्द्र पर उद्दीपक प्रभाव उत्पन्न 

>करने के लिये हो प्रमुखतः इनकी मादक शक्ति का व्यवहार किया गया है। 

. वृत्र के साथ युद्ध करते समय सोम इन्द्र को शक्तिशाली बनाते हैं, इसका ऋग्वेद 
के असंख्य स्थलों पर उल्लेख किया गया है (८, ८११० इत्यादि ) । सोम से 
मदमत्त'होकर इन्द्र समी शत्रुओं का वघ करते हैं ( ९, ११ ), और जब वह 
इसका पान कर लेते हैं तब उन्हें युद्ध में कोई भी पराजित नहीं कर सकता 
( ६, ४७ )। सोम इन्द्र की आत्मा हुँ ( ९, ८५२ )। यह इन्द्र के एक ऐसे 
शुभ मित्र हैं ( १०, २१९ ) जो उनकी शक्ति वृद्धि करते हैं (९, ७६२) और 
वृत्र का वध करने में सहायता देते हैं (९, ६१२२ )। सोम को साथ लेकर 
इन्द्र ने मनुष्यों के लिये जलों को प्रवाहित, और दैत्य का वघ किया (४, २८) । 
इसी प्रकार कभी-कभी सोम को इन्द्र का 'वज्च' तक कहा गया है ( ९, ७२०: 
७७. १११२ ) । इन्द्र का रस, सोम, सहस्रविजेता वस्त्र बन जाता है (९, ४७१) । 
बह मादक पेय ही है जो शत दुर्गों को विनष्ट करता है (९, ४८१ ) और 
वही बृत्र का वघ करने वाला एक मादक पौधा है ( ६, १७११ )। इस प्रकार 
सोम देव को ईन्द्र की भांति वृत्र का वध करने वाला और दुर्गों को विनष्ट 
करने वाला! (९, ८८ ) कहा गया है। इसी कारण सोम को प्रायः 
आधे दर्जन स्थलों पर उस 'बुत्रहन्‌' उपाधि से भी विभूषित किया गया है जो 
प्रमुखतः इन्द्र की ही उपाधि है ७ 


जब इन्द्र ने सोम का पान किया तब सोम ने सूर्यं को आकाश में उदित 
किया ( ९, ८६९ ) । इस प्रकार यह दिव्य कार्यं स्वतंत्र रूस से भी सोम को 
आरोपित कर दिया गया है । इन्होने सूर्य को प्रकाशित किया (९, २८०. ३७४ ), 
आकाश के प्रकाशों को प्रकाशित/ किया ( ९, ८५* ), और सूर्य तथा जलों को 
उत्पन्न किया ( ९; ४२१ ):४ | इन्होंने ही सुर्यं को उदित किया, प्रेरित किया, , 
प्राप्त और प्रदान किया, और उषाओं को प्रकाशित किया *। यह अपने स्तोताओं 
को सूर्य के गुण प्राप्त कराते हैं (९, ४”) और उनके लिये प्रकाश को प्राप्त 
करते हैं ( ९, ३५? ) । इन्होंने प्रकाश को प्राप्त किया ( ९, ५९” ) । यह प्रकाश 
तथा आकाश को विजित करते हैं (९, ३९ )। जिस प्रकार यज्ञ-घुत तक' को 
“अमरत्व की वह नाभि” कहा गया है जिस पर समस्त संसार स्थित हे 
( ४. ५८१?) ), उसी प्रकारे सोम सम्बन्धी ' धारणा भी इतनी विस्तृत हो 
सकी है कि सोम को सार्वभौमिक साम्राज्य का एक ऐसा व्यक्ति कहा गया हैं 
( ९, ८६९०९१ ) जो 'दिशाओं का स्वामी” है (९, ११३२), जो दोनों लोकों 
को उत्पन्न करने जैसा महान कार्य करता है (९, ९०१ ), जो पृथ्वी ,और 
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आकास की सृष्टि अथवा स्थापना करता है, जो आकाश को धारण करता है, 
और जो सूय में प्रकाश को स्थित करता है ( ६, ४४२३४, ४७३-४ )”” | 

वृत्र के साथ युद्ध के समय इन्द्र से घनिष्ठतः सम्वद्ध होने के कारण सोम 
को स्वतन्त्र रूप से भी एक महान योद्धा कहा गया है। यह एक विजेता, 
युद्ध में अविजेय, और युद्ध के लिये ही उत्पन्न हैं ( १, ९१२१ )। यह योद्धाओं में 
सर्वाधिक वीर,-भयंकरों में सर्वाधिक भयंकर, और सदेव विजयो होनेवाले हैं 
( ९, ६६° ) अपने स्तोताओं के लिये यह गाये, रथ, अश्व, स्वर्ण, आकाश, 
जल, एक सहस्र वरदान (९, ७८*) और सभी कुछ विजित करते हैं (८, ६८१) । 
इनको वीरोचित प्रकृति का उल्लेख किये विना ही इन्हें, नित्य ही आकाश 
की सभी सम्पत्ति, पृथ्वी, भोजन, मवेशी, तथा अश्वादि प्रदान करने वाला 
कहा गया है ( ९, ४५३, ४९९, ५२१ इत्यादि )। सोम को स्वयं भी कमी- 
कभी एक धनागार ( रपि : ९, ४८२) अथवा देवों की सम्पत्ति कहा गया 
है ( शतपथ ब्राह्मण १, ६, ४ ) सोम इत्रुओं से सुरक्षा प्रदान कर 
सकते हैं ( १०, २५० )। यह राक्षसों को भगाते हैं ( ९, ४९० ); और कुछ 
अन्य देवों की भाँति, किन्तु अधिकतर इन्हें “रक्षोहन्‌' उपाधि से विभूषित - 
किया गया है। सोम ही एक मात्र ऐसे देव हैं जिन्हें दुष्टों का वघ करने वाला 
कहा गया है (९, २८६ इत्यादि )। बाद के वेदिकोत्तर साहित्य में यह 
वक्तव्य मिलता है कि ऐसे ब्राह्मण जो सोम पान करते हैं क्षणमात्र में ही 
दूसरों का वघ कर सकते हैं ( मैत्रायणी संहिता ४, ८९) ०१ । 

एक योद्ध होने के कारण सोम को ऐसे आयुधों से युक्त कहा गया है 
(९, ९६% ) जिन्हें यह एक योद्धा की भाँति अपने हाथों में धारण करते हैं 


“ (९,७६१) और जो भयंकर तथा तीक्ष्ण हैं ( ९, ६१३”, ९०३ )। एक स्थल पर 


यह कहा गया है कि इन्होंने अपने दुरात्मा पिता से छीन कर अपने आयुष प्राप्त 
किये थे ( ६, ४४१२ )। इन्हें एक सहस्र नोकोंवाले वारा से युक्त कहा गया 
है ( ९, ८३१. ८६° ) और इनकी धनुष द्रुतगामी है ( ९, ९०३ )। 

सोम भी उसी रथ पर चलते हैं जिस पर इन्द्र ( ९, ५७१. ९६९. १०३० ) ।' 
यह महारथी इन्द्र के सारथी हैं ( अथववेद ८, ८९3 )। यह एक ऐसे रथ 
में है (९, ३०) जो दिव्य है (९, १११२)। इनके पास अपने रथ के 
लिये प्रकाश ( ९, ८५६” ) अथवा एक जलशोधन यंत्र है ( ९, ५३० )। 
यह सर्वश्रेष्ठ महारथी हैं ( ९, ६६९ )। इनके पास अपनी श्रेष्ठ पंखों वाली' 
अधियाँ हें ( ९, ६२ ) और वायु के समान एक दल ( ९, ८5? )। 

सोम को स्वभावतः कभी-कभी इन्द्र के अन्तरंग साथी मरुतों के साथ भी 
सम्बद्ध किया गया है। ऐसा कहा गया है कि यह.दोनों आकाश के वृषभः 
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“का दोहन करते हैं (९, १०८५१, तु० की० ५४१) और जन्म लेने पर 
शिशु को अलंकृत करते हैं (९, ९६१०) । इन्द्र की भाँति, सोम भी मरुतों 
( ६, ४७०) अथवा मर्तों के दल (९, ६६२) द्वारा सेवित होते हैं। 
वायुओं को सोम के लिये हषंदायक कहा गया है (९,३१२), और 
'वायु' इनके अभिभावक हैं ( १०, ८५५० ) । क्रमशः अभि, पूषन्‌, और रुद्र 
के साथ एक युगल देव के रूप में भी सोम आते हैं । कुछ बार इन्हें एक रहस्यमय 
ढंग से वरुण के साथ समीकृत किया गया है। (९, ७७*. ९५४; तु० की० 
७३३-१; ८, ४१९) । 

एक बार ऋस्वेद्र ( १०, ३४१ ) में सोम-पौधे को 'मौजवत' कहा गया 
है जिसका वाद के वक्तव्यो के अनुसार 'मूजवतु पर्वत पर उत्पन्न’ अर्थ 
होगा । अनेक वार सोम को पर्वंतों पर रहनेवाला ( गिरिष्ठा ) अथवा पर्वतों 
पर उगनेवाला “ ( पर्वतावृध : ९, ४६१) कहा गया है। पर्वतों को भी सोम- 
पृष्ठ ( अथर्ववेद ३, २१° ) कहा गया है, और यह शब्द सम्भवतः यज्ञीय 
प्रतीकवाद के आधार पर ऋग्वेद ८, ५२९ में दबानेवाले पत्थरों ( अद्रयः ) 
के लिये व्यवहृत हुआ है। यह सभी शब्द इस बात का संकेत करते हैं कि 
सोम के पौधे का आवास पार्थिव पव॑तों पर ही स्थित था ( तु० की० विशेषतः 
९, ८२ )। यह अवेस्ता के उस वक्तव्य द्वारा भी पुष्ट होता है. कि 'हओम' 
“पर्वतों' पर उगता है।*° थतः सोम का पौधा वास्तव में पतों पर उगता 
था, अतः सम्भवतः उस समय भी कवियों के मन में यही तथ्य उपस्थित 
रहा हो सकता है जव वह कहते हैं कि 'आकाश के नाक पर मधघुभाषी मित्र 
पर्वतवासी वृषभ का दोहन करते हैं” ( ९, ८५१° तु० की० ९५४ )। उस समय 
भी पाथिव पर्वंतों का ही आशय हो सकता है जब यह कहा गया है कि 
“वरूण ने अझि को जलों में, सूर्यं को आकाश में, और सोम को पर्वेतों पर स्थित 
किया” ( ५, ५५९ ), अथवा यह कि “एक ( अमि ) को मातरिश्वन्‌ आकाश से 
लाये जब कि दूसरे ( सोम) को उत्क्रोश पक्षी पत्थर से लाया” ('१, ९३९ )। 
किन्तु यहाँ संदेह की सम्भावना अधिक है, क्योंकि 'परवंत' और पत्थर” दोनों का 
ही अक्सर पुराकथाशासत्रीय दृष्टि से 'मेघ' अर्थ होता है ( पृ०१८ )। 

यद्यपि सोम एक पाथिव पौधा है, तथापि यह दिव्य भी है ( १०, ११६२ ); 
यास्तव में इसकी उत्पत्ति और इसका आवास स्वर्गीय ही माना गया है। इस 
प्रकार ऐसा कहा गया है कि इस पौधे का जन्म ऊँचाई पर हुआ; और स्वगं 
में जन्मे इस पौधे को पृथ्वी पर ग्रहण किया गयां ( ९, ६१° )। इस “मादक 
रस” को स्वर्ग का शिशु ( ९, ३८० ) कहा गया है और यह उपाधि अक्सर 
ही सोम के लिए व्यनहृत हुई है। फिर भी, एक स्थल पर सोम को सूर्य की 
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सन्तान ( जा: ) कहा गया है ( ९, ९३१), और अन्यत्र पर्जन्य को इस शक्ति- 
शाली पक्षी का पिता बताया गया है ( ९, 5२३ तु० की० ११३३ )। अथर्ववेद 
में 'अमृत” की उत्पत्ति को भी पर्जन्य के बीज में स्थित किया गया है ( अथर्ववेद 
८, ७२२ ) । जब सोम को केवल एक 'शिशुः (९, ९६९ ) अथवा एक युवक 
( युवन्‌ ) कहा गया है. तब इससे निश्चित रूप से इस तथ्य का लाक्षणिक आशय 
है कि, अझि की भाँति, यह भी निरन्तर नवीन जन्म धारणा करते हैं'*। सोम स्वर्ग 
के दुग्ध ( पीयूष ) हैं (९, ५१२ इत्यदि ), और स्वर्ग में ही परिष्कृत होते 
हैं (९, ८३९-८६११ इत्यादि )। अपनी धाराओं से यह स्वर्ग के प्रिय स्थानों 
में प्रवाहित होते हैं ( ९, १२८ )। यह अपनी धाराओं द्वारा स्वर्ग से होकर 
अंतरिक्ष स्थानों तक प्रवाहित होते हैं ( ९, ३९ )। इनकी स्वर्ग पर आधिपत्य है 
( ९, ८५* ), यह स्वर्ग में स्थित ( शतपथ ब्राह्मण ३, ४, ३*३ ), अथवा स्वगै 
के स्वामी हैं ( ९, ८६११ ३३ )। स्वगं के पक्षी के रूप में यह नीचे पृथ्वी पर 
दृष्टिपात करते हैं और सभी प्राणियों पर ध्यान रखते हैं (९, ७१९ ) । सूर्यं की 
भाँति यह सभी लोकों के ऊपर खड़े होते हैं (९, १४३) । परिष्कृत होकर 
स्वर्ग से, अन्तरिक्ष से, इनकी विन्दुय पृथ्वी.पर गिरती हैं (.९, ६३२० १४७; 
क्योंकि यह स्थानों में गमन करनेवाले हैं ( रजस्तुर्‌ : ४, ४८४.१०८०) । 
स्वर्ग के प्रदीप्त प्रदेश में तृतीय पृष्ठ पर” दुग्ध से घिरी, इनकी उँगलियाँ मर्दन 
करती हैं (९, ८६*” )। इनका स्थान उच्चतम स्वर्ग में (३, ३२१०; ४, 
२६९; ९, ५६१०) अथवा तृतीय स्वर्गं में स्थित है ( तैत्तिरीय संहिता ३, ५, 
७) इत्यादि 9)“ । फिर भी, अक्सर “स्वगं', भेड़ के ऊन के बने छनने का एक 
रहस्यवादी नाम हो सकता है।* उन दशाओं में भी यही स्थिति प्रतीत 
होती है जब सोम के सम्बन्ध में ऐसे कथन हैं कि 'यह आकाश के नाक' मेष 
रूपी छनने पर स्थित हैं ( ५, १२” ); स्वर्ग के प्रकाशं में भ्रमण करते हुए 
मेष रूपी छनने पर स्थित हैं” ( ९, ३७१ ); “आकाश में सूर्य के साथ दौड़ते हुए 
मेष रूपी छनने पर स्थित हैं” ( ९, २७१ ) अथवा जब यह भी कहा गया है 
कि वृषभ ने स्वर्ग को घेरा, राजा वेग से छनने पर जाता है” ( ९, ८५१ तु० 
की० ८६°) । छनने के लिये इतना अधिक बार (अयुक्त 'सानु' शब्द 'दिवः 
सानु’ ( स्वगं का शिखर ) का स्मरण दिलाता है। इस प्रकार के शब्द स्वभावतः 
पार्थिव सोम के साथ सम्बद्ध हो सकते हैं क्योंकि स्वर्ग दिव्य सोम अथवा “अमृत? 
का आवास है ( ६, ४४९३ ) । 
सोम को स्वर्ग से लाया गया है (९, ६३४ ६६३” ), इस विश्वास को 
व्यक्त करनेवाली सर्वप्रचलित पुराकथा सोम और उत्क्रोश पक्षी से सम्बन्धित 
है। इसे उत्क्रोश पक्षी लाया ( १, ८०१ )। यह पक्षी सोम को उस उच्चतम 
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स्वर्ग से लाया ( ४, २६९ ) । उत्क्रोश पक्षी सोम अथवा मधु को इन्द्र के पास 
लाया ( ३, ४३०; ४, १5१३) । क्षिप्र उत्क्रोश सोम पौधे के पास उड़कर 
गया ( ५, ४५" ); उत्क्रोश पक्षी ने इन्द्र के लिये मधुर काण्ड को तोड़ लिया 
(४, २०१ )। इन्द्र के लिये उत्क्रोश पक्षी इसे अन्तरिक्ष के बीच से अपने पेरों 
में लाया (८, ७१९ )। विचार के .समान वेग से उड़ते हुये पक्षी ने लोह- 
दुर्ग को तोड़ा तु० की० ४, २७१ ), और स्वर्ग में जाकर वहाँ से वज्रधर के 
लिये सोम ले आया ( ८, ५९८ ) । उत्क्रोश इस पौधे को दूरस्थ स्वर्ग से लाया 
(९, ६८९. ७७२, ८६२४; १०, ११०. ९९“, १४४ )। इस पुराकथा का 
सर्वाधिक पूर्ण विवरण ऋग्वेद ४, २६ और २७” में मिलता है। ब्राह्मणों में 
अग्नि के एक रहस्यवादी पौरोहित्य नाम”? 'गायत्री” द्वारा सोम के लाये जाने का 
उल्लेख है। ऋग्वेद में नित्य ही इन्द्र के लिये सोम ले आनेवाले के रूप में 
उत्क्रोश पक्षी और इन्द्र में विभेद किया गया है। यहाँ केवल एक ही स्थल 
ऐसा है (इस पुराकथा से असम्बद्ध ) जिसमें सोम अर्पण के समय बेठे हुए 
इन्द्र को एक उत्क्रोश पक्षी कहा गया है ( १०, ९९८ )। “स्वर्ग का उत्क्रोश' अघि 
के लिये व्यवहृत उपाधि है (७, १५४ : अन्यथा दो बार मरुतों के लिये भी 
इसका प्रयोग है ) । 'उत्क्रोश” शब्द को अभि वैद्युत अथवा विद्युत के साथ सम्बद्ध 
किया गया है (तैत्तिरीय ब्राह्मण ३, १०, ५१ तु० की० १२, १* ), और 
ऋग्वेद में अम्नि को अक्सर एक पक्षी कहा गया है ( पृ० १६९ ) । इस प्रमाण के 
आधार पर ब्लूमफरीलड, जो ऋग्वेद ४, २७ पर अपने 'पूर्वगामियों के मतों 
का खोजपुर्ण आलोचन करते हैं, बहुत कुछ समीचीन यह व्याख्या प्रस्तुत करते 
हैं कि उत्क्रोश पक्षी द्वारा सोम' का लाया जाना मेघों ( अर्थात्‌ लौह दुर्ग ) से 
निकल कर विद्युत के गिरने और अमृततुल्य सोम ( अर्थात्‌ मेघ काजल ) की 
वर्षा का ही एक सरल पुराकथाशास्रीय विवरण है। साथ ही साथ आप 
ऋगवेद के एक स्थल ( १, ९३४ ) का सन्दर्भ प्रस्तुत करते हैं जिसमें अभि और 
सोम, दोनों के उतरने का साथ-साथ उल्लेख है ।2 इस पुराकथा का विस्तारण 
( सम्भवतः किसी एक कवि द्वारा संयुक्त एक अलंकरण मात्र ) यह है कि जब 
उत्क्रोश पक्षी सोम को ले गया तब “इशानु”“३ नामक एक धनुर्धर ने उस पर 
वार किया और उसके एक पंख को गिरा दिया ( ४, २७११; तु० की० ऐतरेय 
ब्राह्मण ३, २५ )। ब्राह्मणों में यही विवरण और भी विस्तृत रूप से प्रस्तुत 
किया गया है यहाँ एक पंख अथवा एक पंजे पर वार कर उसे गिराया गया 
कहा गया है। भूमि पर गिरकर वही प्ण, पलाश, अथवा शल्यक वृक्ष बन 
गया। यहाँ के वाद इस वृक्ष ने संस्कार से सम्बद्ध एक विशेष रूप से पवित्र 
चरित्र विकसित कर लिया हू ।”* 
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ओषधिक पौधों में सबसे अधिक महत्वपूर्ण होने के कारण यह कहा ३ महत्वपूर्ण होने के कारण यह कहा गया 

है कि पौधों के अधिपति के रूप में सोम का जन्म हुआ ( ९, ११४२ ) और 
सभी पौधे इन्हें अपना राजा मानते हैं” ( ९, ९७:०९ ) । इनको “वनस्पति 
( वनों का अधिपति ) उपाधि से विभूषित किया गया है ( १, ९१६; ९, १२० ) 
और यह कहा गया है कि इन्होंने ही सभी पौधों को उत्पन्न किया (१, ९१४ )। 
ब्राह्मणों में पौधों को सोम के साथ सम्बद्ध किया गया है और उन्हें 'सौम्य' 
कहा गया है ( शतपथ ब्राह्मण १२, १, १२ )“६। पौधों का अधिपति होने के 
अतिरिक्त सोम को अक्सर अन्य प्रमुख देवों की भाँति एक राजा भी कहा गया 
है ।”० यह नदियों के राजा ( ९, ८९२ ), सम्पूर्णं पृथ्वी के राजा ( ९, ९७०८ ), 
. देवों के राजा अथवा पिता ( ९, ८६१°. ८७२, १०९४ ) देवों और मनुष्यों के 

राजा ( ९, ९७४ ), और ब्राह्मणों के राजा भी हैं ( वाजसनेयि संहिता ९, ४०; ' 
तैत्तिरीय संहिता १, ५१०; मैत्रायणी संहिता २, ६९ )। निःसन्देह अक्सर इन्हें 
एक देवता ही माना गया है, किन्तु एक स्थल पर इनका 'देवों के लिये दबाये 
गये एक देव” के रूप में वर्णन है ( ९, ३९४ ) । 


वेदिकोत्तर साहित्य में सोम नियमित रूप से चन्द्रमा का नाम है, और ऐसी 
मान्यता है कि देवों द्वारा पान किये जाने के कारण ही चन्द्रमा उस समय तक 
“घटता जाता है जब तक कि सुर्य उसे पुनः परिपुर्णां नहीं कर देता । छान्दोग्य 
उपनिषद ( ५, १०१ ) में यह वक्तव्य है कि चन्द्रमा ही सोम का राजा और 
देवों का भोजन है, तथा देवगण उसका पान करते हैं“ । ब्राह्मणों तक में 
“चन्द्रमा के साथ सोम के समीकरण की वारणा सर्वसामान्य हो गई है । 
इस प्रकार, ऐतरेय ब्राह्मण ( ७, ११ ) यह कहता है कि चन्द्रमा ही देवों का 
'सोम है; शतपथ ब्राह्मण ( १, ६, ४” ) में यह उक्ति है कि देवों का भोजन, 

` “राजा सोम, चन्द्रमा ही है; और कौषीतकि ब्राह्मण ( ७, १०; ४, ४) में इस 
-यज्ञीय पौधे अथवा उसके रस को चन्द्र-देव का प्रतीक माना गया है। ब्राह्मणों 
का पुराकथाशास्र देवों और पितरों द्वारा खाये जाने के रूप में ही चन्द्रकला 
“की व्याख्या करता है और चन्द्रमा को अमृत से परिपूर्ण मानता है ।९” यजुर्वेद 
में चन्द्रमा के रूप में सोम को भी चन्द्रमा के नक्षदीय गुणों से युक्त, और प्रजापति 
की पुत्रियों को उनकी पलियाँ माना गया है।६? इसके अतिरिक्त अथर्ववेद में 
अनेक बार सोम का अर्थ नरमा है ( ७, ८१३-४; ११, ६° इत्यादि ) । अधिकांश 
विद्वान्‌ इस बात पर सहमत हैं कि ऋग्वेद के कुछ (प्रथम और दशम मण्डल के) 
आधुनिकतम सुक्तो में भी सोम को चन्द्रमा के साथ समीकृत किया गया है ।£२ 
फिर भी इनमें से अधिकांश लोगों का यही. विचार है कि एक देव के. रूप में 
चैदिक सुक्तो में सोम की केवल एक पेय के मुर्तीकरण के रूप में ही प्रल्याति है, 
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और चन्द्रमा के साथ इसके समीकरण को यह लोग केवल एक परवर्ती पुराकथा- 
शास्त्रीय विकास मानते हैं ।£३ स्वंप्रमुख ऐसे स्थल जिनमें इस समीकरण को 
सामान्यतया स्वीकार किया गया है, मह वही हैं जो सूर्यकन्या सूर्या के साथ 
सोम के विवाह का वर्णन करते हैं ( १०, ८५५ ) |” यहाँ सोम को 'तारों को 
गोद में पड़ा” कहा गया है (मन्त्र १), और यह कथन है कि कोई व्यक्ति ` 
उस सोम को नहीं खाता जिसे पुरोहितगण जानते हैं, और जिसका उस 
सोम से विभेद किया गया है जिसे वह दबाते हैं (मन्त्र ` )। चन्द्रमा की 
सोम प्रकृति का, इस प्रकार गुप्त रहस्य होना जो केवल ब्राह्मणों को ही ज्ञात 
हो, ऐसा व्यक्त करता है कि इस समय तक यह एक सर्वसामान्य धारणा नहीं 
बन सका था। उस पद्धति को समझ सकना कठिन नहीं है जिससे दिव्य सोम 
क्रमशः चन्द्रमा के साथ समीकृत हो गया। एक और तो सोमको निरन्तर 
दिव्य और प्रदीस, तथा कभी-कभी अन्धकार को भगाने वाला और जलों में 
फूलने वाला माना गया है; दूसरी ओर इसे अक्सर ही एक बिन्दु ( इन्दु : 
६, ४४९१ )४* कहा गया है। अतः चन्द्रमा के साथ इसकी तुलना की घारणा 
सरलतापुवंक विकसित हो सकती है। एक स्थल पर पात्रों में र्खे सोम को 
जलों में चन्द्रमा जेसा बताया गया है ( ८, ७१८; तु० की० १, १०५१ ); और 
एक दूसरे स्थल पर गृद्धृष्ट्रि से देखते हुए समुद्र तक जाने वाले एक ऐसे विन्दु 

( द्रप्स ) के रूप में सोम के वणन से ( १०, १२३८ ) सामान्यतया चन्द्रमा 
ही उदिष्ट मानना चाहिये । 


फिर भी, हिलेब्रान्ट अपनी वेदिशे माइथौलोजी में न केवल ऋग्वेद के अनेक 
अन्य स्थलों पर ही इस समीकरण को उपस्थित मानते हैं, वरन्‌ यह विचार व्यक्त 
करते हैं कि समस्त - नवम मण्डल में सोम को केवल चन्द्रमा ही कहा गया 
है (१० ३०९) और इससे कहीं भी साधारण पौधे का आशय है ही नहीं 
(१० ३२६ )। इस प्रकार आपके विचार से समस्त नवम मण्डल में केवल 
चन्द्रमा को अपित सुक्त ही हैं। आप की यह मान्यता है कि समस्त ऋग्वेद 
के प्राचीन अथवा अर्वाचीन भागों में सोम का अर्थ एक ओर सोम-पौत्रा 
. अथवा उसका रस है, और दूसरी ओर एक देव के' रूप में केवल चन्द्रमा 
(३० २७४. ३४०. ४५० )। इनके विचार से चन्द्रमा ही सोम अथवा । 
अमृत का आगार है, वौर चन्द्रामृत के अंश स्वरूप इस रस को निकालते समय 
स्तोता का इसी पेय से उद्देश्य है। हिलेब्रान्ट ऋग्वेद में सोम और चन्द्रमा का 
पुरां समीकरण मानने से भी आगे बढ़ जाते हैं। आपका यहाँ तक कहना है 
कि सोम के रूप में चन्द्रदेव वैदिक विश्वास और संस्कार के केन्द्र हैं ( पृ० २७७) / 
बौर यही सूर्य की अपेक्षा कहीं अधिक विश्व के सृजक तथा शासक हैं 
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( पृ० ३१३), जब कि सर्वाधिक लोकप्रिय वैदिक देवता होते हुये इन्द्र का स्थान 
आप चन्द्रमा” के बाद ही मानते हैं ( पृ० ३१५ )। 

इस मान्यता के विरुद्ध यह तकं उपस्थित किया गया है कि ऋग्वेद के 
सोम सम्बन्धी अत्याधिक संदभा में सर्वत्र इस देव के चरित्र में तत्सम्बन्धी पौधे 
और उसके रस के मूर्तीकरण की धारणा स्पष्टतः और निविवाद खूद से वर्तमान 
है। दूसरी ओर, जहाँ बाद के साहित्य में चन्द्रमा और सोम का समीकरण 
सर्वथा स्पष्ट है, वहीं समस्त ऋग्वेद में एक भी उदाहरण ऐसा नहीं जिसमें 
इन दोनों का समीकरण, अथवा यह धारणा वर्तमान हो कि चन्द्रमा देवों का 
भोजन है। केवल उन्हीं स्थलों पर जहाँ सूर्य के साथ नित्य ही सम्बद्ध सोम की 
उज्ज्वलता को अस्पष्ट रूप से व्यक्त किया गया है, चन्द्रमा का सन्दर्भ देखा 
जा सकता है। साथ ही साय, यह सम्भव है कि सोम-सूक्तों में कल्पनात्मक " 
प्रतिविम्बों के धुंधले विवरणों के कारण कहीं-कहीं अमृत और चन्द्रमा का प्रच्छन्न 
सा समीकरण उपस्थित हो । किन्तु इस धारणा का लाक्षणिक आशय यत्र-तत्र 
कुछ ऐसे स्थलों पर ही निहित हो सकता है जहाँ सोम के प्रकाशमान प्रकृति की 
प्रख्याति है, अथवा जिनमें चन्द्रमा के बढ़ने की भावना के समानान्तर सोम 
के भी फुलने ( आप्यायन ) का उल्लेख है। किन्तु सम्पूर्ण रूप से देखने पर, 
सामान्यतया स्वीकृत कुछ थोड़े से वाद के अपवादों के अतिरिक्त यह निश्चित 
प्रतीत होता है कि ऋग्वेद के द्रष्टाओं की दृष्टि में सोम देव केवल पार्थिव पोषे 
और उसके रस के मूर्तीकरण मात्र हैं । इसके अतिरिक्त इस बात पर 
कदाचित ही विश्वास किया जा सकता है कि सभी वैदिक भाष्यकार, जिनके 
समय में सोम और चन्द्रमा को एक माना जाता था, इस तथ्य से अपरिचित रह 
गये होगे कि ऋग्वेद में भी सोम का अर्थ चन्द्रमा ही है ।** 

यह एक असंदिग्ध तथ्य है कि भारतीय-ईरानी काल तक में सोम अथवा 
अवेस्ता के 'हुओम' का निर्माण और उसकी प्रख्याति प्रचिलित थी। ऋग्वेद 
में सोम को पर्वंतों अथवा किसी पर्वत विशेष पर उगनेवाला कहा गया है; 
अवेस्ता में इसे एक निर्दिष्ट पर्वत पर उगने वाला बताया गया है। ऋग्वेद में 
इसे वरुण पत्थरों पर स्थित करते हैं; अवेस्ता में इसे एक बुद्धिमान देवता 
'हुरैति'-नामक महान पर्वत पर स्थित करता है। ऋग्वेद में उत्क्रोश पक्षी 
इसे लाता है; अवेस्ता में यह अपने मूल पर्वत स्थान से कुछ शुभ पक्षियों द्वारा 
वितरित होता है। इन दोनों ग्रन्थों में इसे पौधों का राजा कहा गया .है। 
दोनों में ही यह एक ऐसी औषधि है जो स्वस्थ और दीर्घ जीवन प्रदान करता है, 
और मृत्यु को भगाता है। जिस प्रकार सोम जलों में उगता हे। उसो प्रकार 
हओम भी 'अद्विशुर'* के जलो में बिकसित होता हैं। सोम को दबाना और 
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उसे देवों को अपित करना भारतीय॑-ईरानी काल के उपासना की भी प्रमुख 
विशेषता थी । किन्तु जहाँ ऋग्वेद में प्रतिदिन तीन बार सोम को दबाने का 
उल्लेख है, वहीं अवेस्ता ( यस्न १०, २ ) में दो वार ही बताया गया है । दोनों 
ग्रन्थों में यह कहा गया है कि पौधे के काण्ड ( अंशु = आसु ) को दवाया जाता 
था, इसके रस का रंग पीला होता था, और उसमें दुग्ध का मिश्रण किया जाता 
था ( यस्त १०, १३ ) । दोनों में दिव्य सोम का पाथिव से, और पेय का भोजन 
से, विभेद किया गया है। दोनों में ही सोम का पौराणिक आवास स्वगे में स्थित 
है, जहाँ से यह पृथ्वी पर आता है। दोनों में ही सोम पेय ( यज्ञामि की भाँति ) 
एक शक्तिशाली देवता और राजा के रूप में विकसित हो चुका है। जिस प्रकार 
सोम “वृत्रहन्‌? है उसी प्रकार 'हओम' भी 'वेरेप्रजन्‌' है और अस्त्रों ('वदरे” = वैदिक 
-वधर्‌” ) को संचालित करता है। दोनों ही प्रकाश-विजेता ( स्वर्षा = ह्वरेस ) 
और बुद्धिमान्‌ ( सुक्रतु = हुखतु ) हैं। दोनों ही दुष्टों के अभिचारों को विफल 
करते हैं, शत्रुओं को पराजित करते हैं, और दिव्य लोक तक पहुंचाते हैं। 
दोनों हो अश्व और श्रेष्ठ सन्तान प्रदान करते हैं। प्राचीन सोम निर्माताओं के 
नामों के सम्वन्ध में भी ऋग्वेद और अवेस्ता एक दूसरे से सहमत हैं, जिनमें 
इन निर्माताओं के नाम क्रमशः एक ओर 'विवस्वत्‌' और "त्रित आपत्य” हैं 
और दूसरी ओर 'विवंह्वन्त', 'आथ्व्य', और 'प्रितः हैं ।* एक ऐसे दिव्य मादक 
पेय की घारणा, जिसका आवास स्वगे में स्थित था, भारोपीय कालीन भी हो 
सकती है । यदि ऐसा है, तो इसे निश्चित रूप से एक प्रकार काः 'मघु' ( संस्कृत 
“मधु', यूनानी 'मेशु” ४0० ) जेसा पदार्थ ही माना गया होगा जिसे उसके रक्षक 
असुर के पास से उत्क्रोश पक्षी पृथ्वी पर लाता था ( इन्द्र का सोम लानेवाला 
उत्क्रोश पक्षी, ज्यूस के अमृत जानेवाले उत्क्रीश के, तथा उस उत्क्रोश के समान 
- हैं जो 'ओघिन' के रूपान्तरित वेश में 'मघु' ले गया था ) । इसी मधु के 
स्थान पर, यदि यह भारोपीय था तो, भारतीय-ईरानी काल में सोम को स्थाना 
'न्तरित कर दिया गया; किन्तु वैदिक काल में यह सोम के साथ मिश्रित होकर 
प्रचिलित रहा ।१3 
व्युत्पत्ति की दृष्टि से सोम = हओम का अर्ध 'दबाया हुआ रस' है और यह 
झु = हु ( दवाना ) धातु से व्युत्पन्न हुआ है । 


'औल्डेनवर्ग : त्सी० गे० ४२, २४१ -- वर्गेन : छ० रिं० वे० १, 
१८२० ३हि०बे० मा० १, ४७ -- "अन्न = सुरा, शतपथ ब्राह्मण १२, ७, 
३ $ ठ० की०, हि० चे० 'मा० १, २६४ -- पह वे० मा० १, ५१८ -- 

` कुन: हे० गौ० १२८, और वाद; त्सी० गे० ३२, २०१ -- हि०बे० मा० 
१, २४३-४-- ७० पु० २८ -- १३०पु० ४६८ और बाद; औ० वे० 
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३८९ -- १ "हिलेब्रान्ट : वेदइन्टरप्रिटशन १६ -- ` 'द्वि० वे० मा० १, 
१८२-- १२३० पु० १५१ -- १३३० पु० २०६-७ -- * बिन्डिश : फे० 
रौ० १४१ -- *^हि० वे० मा० १, १८६ -- 'थ्लुडत्रिगः ऋगवेद का 
अनुवाद ३, ३७८-९ -- ११० वे० मा० १, २१० -- ८३० पु० २२९ ¬ 
१९३० पु० १९५ -- २०३० पु० २५६, नोट ३ -- २१३० पु० १८९५ -- 
२२लुडबिंग : ऋग्वेद का अनुवाद ५, २६० -- `अन्यथा हि० वे० मा० 
१, ३९२-३ -- + “विन्डिश : फे० रौ० १४० -- पिशल : वेदिशे स्ट्ूडियन 
१, ८७-८; कुन: हे० गौ० १२९. १४२. २२७; कु० त्सी० १, ५२१ और 
बाद; ग्री० हे० ७०, ११५; वे० बी०, १८९४, ४.१३ -- २४० ० 
१२३-४ -- १धवर्गेन : छ० रि० वे० १, १६५ -- १८३० पु० १, १७०; इन 
स्थलों पर विद्युत को वर्षा के साथ सम्बद्ध किया गया हैः १, ३९%; ५, ८४%; 
७, ५६१३, १०, ११० तु० की० ५, ८३०; ब्ळूमफील्ड : अ० फा० ७, ४७० -- 
३२५,पन : ल० रि० वे० १, २०४-- + हि० वे० मा० १, ३४०, का यह 
विचार है कि यहाँ उलिखित सीघे चन्द्रमा की हैं -- * हि० वे० मा० १, 
६०१ में उलिखित सन्दर्भ -- 3प्के० ऋ०, नोट १०८; बन : १, १९२ -- 
3उबुनन : ल० रि० वे० १, १८५; हि० वे० मा० १, ३४९ -- ररौथ : त्सी० 
शे० ३५, ६८७; वेबर : इन्डिशै स्ट्रडियन १०, ३६०; हि० वे० मा० १, ७५ -- 
३नन : ल० रि० वे० १, ३००, नोट २; द्विश वे० मा० १, ४०३ -- 
3ध्बूगैन : छ० रि० वे० १, १८५-६ -- कुन : हे० गौ० १०५; मेकडौनेल : 
ज० ए० सो० २५, ४७२ — ३८० बे० मा० १, ३८७-८ -- 3० वे० 
मा० १, ३८८ में उद्धत सन्दर्भ -- ` तु० की०, हॉग : त्सी० गे० ७, ५११ -- 
39 सी० गे० ७, ३३१, ३७५ -- **बाजसनेयि संहिता ३, ६१ और उस 
पर भाष्य; आपस्तम्ब्र औत सूत्र १२, ५, ११; यास्क : निरुक्त ९, ८; तु० की० 
त्सिमर : आस्टिन्डिशे लेवेन २९; हि० वे० मा० १, ६३ और वाद -- 
२३) बार विष्णु का और एक बार मरुतों का भी कहा गया है-- 
४४हिलेब्रान्ट : वेदशन्टरप्रिटेशन १५ -- ` सोम पौधे के मूळ निवास के लिये 
देखिये रौथ : त्सी० गे० ३८, १३४-९; मैक्स मूलर : वायोग्राफीज़ ऑफ वस 
( लन्दन १८८८ ) २२२-४२ -- ९ज० ए० सो० २५, ४३७ -- "विन्डिश: 
फे० रौ० १४० -- ४८६, १, ६* भौ; इन्डिशे स्ट्ूडियन ८, ३१ में काठक २३, 
१०; वाजसनेयि संहिता १, २११; तैत्तिरीय ब्राह्मण १, १, ३१०; ३, २, १ -- 
४९,० चे मा० १, ३६१, नोट ३ -- ˆ रौथ : त्सी० गे० ३६, ३५३-६०. 
३८४; लडविग : मेथोड ३०. ६६; कूलिकोस्की : रेव्यू डि रिन्युइस्टिके १८, 
१-९; वर्गेन : ल० २० वे० ३, ३२२ और वादः पिदाल : वेदिशे स्ट्ूडियन 
१, २०७-१६; द्विश वे० मा० १, २७८-९; ब्लूमफौल्ड : फे० रौ० १४९-५५३ 
औ८० वे० १८०-१; घे० बीा०, १८९४, १० ५ ¬ ११तु० कौ० शतपथ ब्राह्मण 
३, ९, ४? `; कुन: हे० गौ० १३० और बाद. १४४ और बाद, १७२ -- 
७०,ब्लूमफील्ड : ज० अ० ओ० सो० १६, १-२४; औ० वे० १७६. १८०, का 
विचार है कि पक्षी में किसी प्राकृतिक माध्यम देखने के आशय का, अथवा 
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सोन और मेघ के जलों में कोइ सम्बन्ध मानने का, कोई तार्किक आधार 
नहीं है -- *स्पोगेल: डी० पी० २२४ -- “४कुन : हे० गौ० १५९ और 
बाद, १७०, २०९; वे० बी०, १८९४, पृ० ५ -- “तु० की०, त्सी० गे० 
२५, ६४७ -- ““हि० वे० मा० १, ३९०, नोट ४--*उ० पु० ३१७-८ -- 
«ड्युसन : सिस्टम डि वेदान्त ४१५ और वाद -- “१३० वी० १८९४, पृ० 
१६-७ -- * द्वि० वे० मा० १, २९६ -- * 'वेबर : नक्षत्र २, २७४ और 
बाद; औल्डेनवर्ग : त्सी० गे० ४९, ४७०; सोम के रोहिणी के साथ रहने के 
विषय पर, तु० की० जेकोबी फे० रौ० ७१, नोट -- “'हि० वे० मा० १, 
२६९ ¬ अन : ल० रि० वे० १, १६० -- * 'वेबर : इन्डिशे स्ट्र्डियन 
५, १७८ और बाद; वे० बी० १८९४; प० ३४; मूईर : सं० टे० ५, २३७; 
एही : त्सी० गे० ३३, १६७-८; जेकोवी : दद्दी, ४९, २२७; औल्डेनवग : 
= वही, ४७८ -- “एही :,3० स्था० -- “*तु० की० ब्लमफील्ड: अ० फा० 
१४, ४९१-३; मेक्स मूलर: चिप्स, ४, ३२८-६७ -- £७पूवरनेटिस : 
मिथ डि प्छान्ट्स २, ३५१, और पिशल : वेदिशे स्ट्ूडियन १, ८० ( तु० की० 
२, २४२ ) ने सत्था समीकरण मान तो लिया है किन्तु यह सिद्ध नहीं किया 
कि किस पद्धति से यह समीकरण सम्भव है ( तु० कॉ०, गौ०. ऐ० १८८९, 
१० १०) ¬ “हट्ने: ग्रो सो० १८९४, पृ० अ८% और वाद; औ० 
वे० ५९९-६१२ -- * 'हॉ० इ० ११७ -- “ स्पीगेल : अथर्ववेद का अनुवाद, 
२, ० और बाद; ढरमस्टेटर : औ० आ० १४० -- “'यरन ४-5; तु० कौ» 
स्पौगेळ : ढो० पौ १७२; हि० वे० मा० १, १२१. २६५, ४५०; औ० वे० 
१९८; मैकडौनेछ : ज० ए० सो० २५, ४८५ -- **औ० वे० १७६ -- , 
७३३० प्र० १७८। 


विन्डिशमैन : ऊ० सो०, १० १२७ और बाद; कुन : दे० गौ० १०५ 
ओर वाद; व्हिटने : ज० अ० ओ० सो० ३, २९५९; वेवर: इभ्डिशे स्ट्रडियन 
३, ४६६; वे० बी० १८९४, १० ३, १३-१७; हाँग : ऐतरेय ब्राह्मण, प्रस्तावना, 
ए० ६१-२; मूईर : सं० 2० ५, २५८-७१; कन: ल० रि० वे० १, १४८- 
२२५ इत्यादि; रौथ : त्सो० गे०,१५, ६८०-९२; स्पीगेल ; डो० पी० १६८-७८; 
हि० बे० मा० ए; त्सी० गे० ४८, ४१९ और वाद; मेयर: इ० फौ०२, 
१६१; क्राअर : वेदिशे गेन, फे० रौ० ६१-७; वे० पी० ६८-७४। 


( घ ) असूते देवता 


§ २८, दो वर्ग :--ऋग्वेद में जिन देवों की प्रकृति भमूर्ते धारणाओं पर 
आधारित है उनके दो वर्ग हैं। एक वर्ग के अन्तर्गत अमूर्तं धारणाओं, जेसे 
काम” आदि का, प्रत्यक्ष मूर्तीकरण आता है, जो दुलभ होने के साथ-साथ 
ऋग्वेद के केवल अद्यतन सुक्तो में ही मिलता है और अनुमानात्मक कल्पना के 


उस विकास के कारण सम्भव हो सका है जिसे वैदिक काल में इतनी स्पष्टता से 
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३८. दो वर्ग २१९ 
देखा जा सकता है। दूसरे, और अधिक विस्तृत वर्ग के अन्तर्गत ऐसे देव आते 
हैं जिनके नाम या तो 'तृ' प्रत्यय वाली धातु से व्युत्पन्न संज्ञा, जेसे 'धातू' 
( सृष्टिकर्ता ) आदि के रूप में किसी कर्ता ( कतूं ) के, अथवा किसी गुणा 
विशेष जेसे “प्रजापति” ( प्राणियों के अधिपति ) आदि के, द्योतक हैं। वेदों की 
पुराकथाशास्त्रीय रचनाओं की उत्पत्ति के आधार पर देखने से इस वर्ग के 
देवता अमूतं धारणाओं का प्रत्यक्ष प्रतिनिधित्व नहीं करते वरन्‌ प्रत्येक दशा में 
यह एक अथवा अधिक देवों के लिये व्यवहृत ऐसी उपाधियों से व्युत्पन्न हुये हैं 
जो किसी व्यवहार अथवा चरित्र के पक्ष विशेष को ही व्यक्त करती हैं । ऐसी 
उपाधियों ने क्रमशः पृथक हो कर अन्ततोगत्वा एक स्वतन्त्र स्थान ग्रहण कर 
लिया है। इस प्रकार, मूलतः सूर्यं की एक उपाधि “रोहित” ( जिसका स्रीलिङ्ग 
रूप 'रोहिणी” है) अथर्ववेद में 'ृष्टिकर्ता' के रूप में एक स्वतंत्र देवता ˆ 
बन गया है। 


( क ) विभि कतू-देव "ब्‌! प्रत्यय वाले जिन देवों के नाम कर्तृयों 
के द्योतक हैं उनमें सर्वंप्रमुख 'सदितृ” हैं जिनका सौर-देवों के अन्तर्गत पहले ही 
($ १५) वर्णन किया जा चुका है। इस प्रकार के देवों में से अधिकांश 
ऋग्वेद में अत्यन्त दुलंभ रूप से ही मिलते हैं। 'धातू', जो यज्ञ को धारण 
करने वाले पुरोहितों की द्योतक अभिवा के रूप में कुछ स्थलों पर मिलता है, 
अनेक अन्य देवताओं के साथ एक अनिश्चित से उल्लेख के अपवाद के अतिरिक्त 
( ७, ३५३ ), स्वतन्त्र देव के नाम के रूप में केवल दसवें मण्डल में प्रायः एक 
दर्जन बार आता है । इनमें से एक स्थल पर यह नाम इन्द्र की ( १०, १६७३ ), 
और एक दूसरे पर विश्वकमंत की उपाधि है ( १०, ५२२ ) । विभिन्न देवों पर 
लोकों को धारण ( <_/धा ) करने की घटना के बहुधा आरोपण ने क्रमशः एक 
ऐसे पृथक देव की धारणा को उत्पन्न कर दिया है जो स्वयं भी यह विशिष्ट कार्य 
कर सकता है। इस प्रकार वातृ ने सामान्यतया एक ऐसे देव की भाँति स्वतन्त्र 
चरित्र विकसित कर लिया है जो सूर्य, चन्रमा, आकाश, पृथ्वी, तथा वायु की सृष्टि 
करता है ( १०, १९०३), और लोकों का स्वामी है ( १०, १२८० )। सूर्य 
को अर्पित एक सूक्त में स्पष्ट दृष्टि प्रदान करने के लिये धातू का आवाहन किया 
गया है ( १०, १५८१ ) । सन्तान प्रदान करने के लिये विष्णु, त्वष्ट और 
प्रजापति के साथ ( १०, १८४ ), और दिनों की अवघि प्रदान करने के लिए 
अकेले ( १०, १८° ), इनकी स्तुति की गई है। विष्णु और सवितू.के साथ 
( १०, १८१११ ) अथवा मातरिश्वन्‌ और देष्ट्री के साथ ( १०, ८५° ) भी 
इनकी एक अनिश्चित सी स्तुति है। नेघणट्रक (५, ५ ) में मध्यम स्थान के 


देवों के अन्तर्गत घातृ की गणना है, और यास्क ( निरुक्त ११, १० ) “सभी 
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वस्तु प्रदान करने वाले” के रूप में, इनकी व्याख्या करते हैं। वैदिकोत्तर 
काल में प्रजापति अथवा ब्रह्मा के समकक्ष, धातृ विश्व के सृष्टिकर्ता और पालक 
बन गये हैं। दो स्थलों पर आने वाला एक दुर्लभ नाम 'विधातू', 'घातृ' के 
अतिरिक्त, एक बार इन्द्र की ( १०,.१६७१ ), और एक बार. 'विश्वकर्मन्‌' की 
( १०, 5२२ ) उपाधि है; किन्तु देवों को गणना में दो बार इसका अपना स्वतन्त्र 
व्यक्तित्व प्रतीत होता है (६, ५०१२; ९, ८१“) | इन्द्र और अन्य देवों की उपाधि 
के रूप में अक्सर प्रयुक्त शब्द 'घतूं” ( प्रायः सदेव, जिसको धारण करता है उसके 
षष्ठी रूप के साथ ही प्रयुक्त हुआ है), एक बार 'धातृ” तथा अन्य देवों के 
साथ स्वतन्त्र नाम के रूप में आता है (७, ३५१ )। इसी प्रकार, “त्रातृ' 
{ रक्षक), जो अधिकतर अमि अथवा इन्द्र, और बहुवचन में आदित्यों की 
उपाधि स्वरूप ही व्यवहृत हुआ है, पाँच स्थलों पर अन्य देवों के साथ 'रक्षक 
देव” के आशय में स्वतन्त्र रूप से. आता है ( १, १०६९; ४, ५५५%; ८, १८९%; 
१०, १२८° )। रौथ के विचार से इस देवता से मुख्यतः सवितृ, और 'भग” 
का भी, आशय है।* जीवन में समृद्धि के पथप्रदर्शक के रूप में एक सूक्त 
(५, ५० ) में दो या तीन बार एक “नायक देवता” ( देव नेतृ ) का आवाहन 
किया गया है। के 


( ख ) त्वष्ट. :--इस प्रकार के नाम वाले 'त्वष्ट' ही एक ऐसे देवता हैं 
जिनका “सवितृ' के अतिरिक्त, किन्तु औरों की अपेक्षा, कुछ अधिक बार उल्लेख 
मिलता है । ऋग्वेद में इनका नाम प्रायः ६५ बार आता है, और.उसकी आवृत्ति 
पारिवारिक मरडलों में प्रायः समान रूप से वितरित है ( यद्यपि सप्तम और अष्टम 
में यह कुछ दुलभ है), किन्तु अपेक्षाकृत अधिक बार यह प्रथम और दशम्‌ मणडलों 
में ही मिलता है। हाथों के अतिरिक्त, जो एक लौह-कुठार ग्रहण कर रखने 
की इनकी विशिष्टता का द्योतक है ( ८, २९२ ), त्वष्ट के शरीर के किसी 
भी अन्य अंग का उल्लेख नहीं है। एक बार इनका अपने रथ में दो अश्वो को 
सन्न करते हुए, और अत्यधिक प्रकाशित होते हुए, वर्णन किवा गया है 
( ६, ४७ )। त्वष्ट सुन्दर भुजाओं वाले ( सुगभस्तिः ६, ४९१), अथवा 
सुन्दर हाथों वाले (मुपारि : प्रमुखतः इनके और सवितृ के लिये ही व्यवहृत) हैं । 

यह एक कार्यकुशल व्यक्ति हैं ( १, ५५५ ३, ५४१२ ), और एक कुशल 
ड की भाँति विभिन्न पदार्थों का निर्माण करते हैं। वास्तव में यह 
शिल्पियो में सर्वाधिक कुशल और जटिल रचनायें करने में पूणं पढु हैं 
( १०, ५३* ) । अनेक वार ऐसा कहा गया है ( ५, ३११ इत्यादि ) कि इन्होंने 
इन्र के वज्र का निर्माण ( -/तक्ष्‌ ) किया । ब्रह्मणस्पति को लौह-कुठार को 


सी यही तीक्णा करते हैं (१०, ३००० झ्ठोति एक जात्रीन पात्र बनाया 
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( १, २०१ ) जिसमें 'असुर' का भोजन ( १, ११०३) अथवा देवों का पेय 
रक्खा गया ( १, १६१०; ३, ३५० )। इसी प्रकार, इनके पास ऐसे घट या 
पात्र हैं जिनमें देवगण पान करते है ( १०, ५३९ )। अथववेद ( ९, ४२ ), 
धन से भरा एक पात्र, और सोम से भरा एक प्याला धारण करने वाले एक 
वृद्ध व्यक्ति के रूप में इनका वर्णन करता है। त्वष्ट से ही क्षिप्र अश्च उत्पन्न 
हुआ था (वाजसनेयि संहिता २९, ९); और त्वष्ट ही अश्व को गति प्रदान करते 
हैं ( अथर्ववेद ६, ९२१ )। 

आगे ऋग्वेद यह भी कहता है कि त्वष्ट ने सभी प्राणियों को रूप से 
सविशेष किया (१०, ११०" )। यह गर्भाशय में गर्भ विकसित करते हैं 
और मनुष्य तथा पशु सभी के आकारों को प्रखर करने वौले हैं ( १, १८८१; 
८, ९१८; १०, १८४१ ) । बाद के वेदिक ग्रन्थों में भी इसी प्रकार के वक्तव्य ' 
मिलते हैं ( अथवंवेद २, २६१ इत्यादि ), जहाँ इन्हें विशिष्टतः आकारों का 
सृष्टिकर्ता बताया गया है ( शतपथ ब्राह्मण ११, ४, ३ तैत्तिरीय ब्राह्मण 
१, ४, ७ )।१ इनको स्वयं भी ऋग्वेद में किसी अन्य देवता की अपेक्षा 
कहीं अधिक वार सर्वरूप ( विश्वरूप) कहा गया है। जीवित आकारों के 
निर्माता के रूप में इनका अक्सर प्रजनन के अधिपति, और सन्तान प्रदान 
करने वाले के रूप में, वर्णन किया गया है ( ३, ४* इत्यादि ) । इस प्रकार 
यह कहा गया है कि इन्होंने परस्पर एक दूसरे के लिये गर्भ से पति और पत्नी को 
उत्पन्न किया ( १०, १०४; अथर्ववेद ६, ७८ ) | इन्होंने अत्यधिक विविध 
प्राणियों को उत्पन्न किया और यही उनका पोषण करते हैं (३, ५५९) । पशुगण 
त्वष्ट के अधीन हैं ( शतपथ ब्राह्मण ३, ७, ३''. ८, ३१? )। वास्तव में यहे 
सार्वभौम पिता हैं क्योंकि यह समस्त संसार को उत्पन्न करते हैं ( वाजसनेयि 
संहिता २९, ९ ) 

एक सीमा तृक यह मानव जाति के पूर्वज भी हैं, क्योंकि इनकी पुत्री 
सरण्यु' विवस्वत्‌ की पत्नी के रूप में आदि यमज “यम” और यमी की मता 
बनती है ( १०, १७१, तु० की० ५, ४२१३ )। वायुको एक बार इनका 
जामातृ कहा गया है ( ८, २६०१) । त्वष्ट ने बृहस्पति को पुत्र रूप में प्राप्त 
किया ( २, २३००) । दस उंगलियों द्वारा उत्पन्न होने के कारण अमिभी 
त्वष्ट की सन्तान हैं ( १, ९५९ ); और आकाश तथा पृथ्वी, जलों, और भृगुओं 
के साथ इन्होंने ही अग्निको उत्पन्न किया ( १०, २४ ४६९ )। यह. निष्कर्ष 
निकाला जा सकता है कि इन्द्र के पिता भी त्वष्टु ही थे ( पृ० १०६ )। विशेषत 
त्वष्ट सोम के अभिभावक हैं और सोम को 'त्वष्ट का मधु' कहा गया है 
(१, ११७१ )। इन्हीं के घर में इन्द्र सोम पान करते है, और सम्भवतः - 
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उसे चुरा भी लेते हैं; यहाँ तक कि सोम प्राप्त करने के लिये इन्द्र अपने इस पिता 
चु ते 


~ 


का वध तक कर देते हैँ (१० १०६ )। सर्वेरूप त्वष्ट का एक 'विश्वरूप” नामक 
पुत्र है, जो गायों का रक्षक है। इन गायों को प्राप्त करने के लिये इसं पुत्र 
( विश्वङ्प ) के प्रति इन्द्र की आक्रामकता उसी प्रकार केन्द्रित है जिस प्रकार 
सोम प्राप्त करने के लिये उसके पिता (त्वष्ठु ) के प्रति। यहाँ तक कि स्वयं 
त्वष्ट भी इन्द्र के क्रोध से भयभीत होकर काँपने लगते हैं (१, ५०१४), 
और इन्हें इन्द्र से इसलिये हीन बताया गया है कि यह इन्द्र द्वारा किये गये 
पराक्रमों में से एक भी नहीं करते (१०, ४९१ )। तैत्तिरीय संहिता 
(२, ४, १२१ ) यह कथा कहता है किस प्रकार इन्द्र द्वारा त्वष्ट के पुत्र का 
वध कर दिये जाने पर त्वष्ट ने इन्द्र को उनके सोम यज्ञ में सहायता देना 
अस्वीकृत कर दिया था, किन्तु इन्द्र ने आकर बल पूर्वक सोम पान कर लिया था। 
ब्राह्मण ग्रन्थ भी अवसर इसी समान कथा का वर्णंत करते हैं ( शतपथ ब्राह्मण 
१, ६, ३*, इत्यादि ) । 


सम्भवतः गर्भ में इनके सृजनात्मक कतृंत्व के कारण त्वष्टु को दिव्य 
सियो ( झाः, जनयः) अथवा देवों की पत्नियों से घनिष्ठ रूप से, सम्बद्ध 
क्रिया गया है जो बहुधा इनकी परिचारिकाय हैं ( १, २२९ इत्यादि )” । त्वष्ट 
का प्रमुखतः सजातीय क्रियाओं वाले देव जेसे पूषन्‌, संवितृ, घातृ, प्रजापति, 
आदि के साथ हो उल्लेख है। 'सवितृ' वास्तव में उन दोनों स्थलों पर 
( ३, ५५९; १०, १००) त्वष्ट का एक गुण है जिनमें 'देवस्‌ त्वष्टा सविता 
विश्वरूपः* की समान उक्ति आती है और जिनमें इस देव के सृजनात्मक अथवा 
उत्पादनात्मक गुण का उल्लेख है। त्वष्ट्र को कौशिक सूत्र में सवित और 
प्रजापति) के साथ, तथा माकंण्डेय पुराण में विश्वकर्मन्‌ और प्रजापति के साथ, 
समीकृत किया गया है। बाद के पुराकयाशात्र में त्वष्ट वारह आदित्यों में 
से एक, और महाभारत तथा भागवत पुराण में एक या दो बार मूर्यं के 
एक रूप हैं । 


ऋग्वेद कुछ अन्य ऐसे अनिश्चित से गुणों का भी उल्लेख करता है जो 
त्वप्टू के चरित्र पर कोई विशेष प्रकाश नहीं डालते । इन्हें प्रथम ( १, १३ ° ) 
अथवा अग्रजा' कहा गया है ( ९, ५ )। अङ्भिसों के साथी के रूप में यह 
देवों के क्षेत्र से परिचित हैं ( १०, ७०१ ), देवों के स्थान तक ( २, १९), 
और आकाश तथा पृथ्वी के बीच.गमन करते हैं ( मैत्रायणी संहिता ४, १४९ ) । 
यह समृद्धि प्रदान करते हैं और सभी श्रेष्ठ सम्पत्तियों से .युक्त हैं 
( १०, ७०१. ९२९१ )। अपने स्तोताओं को धन प्रदान करने और उनके 
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सुक्तो से प्रसन्न होने के लिये इनका स्तवन किया गया है (७, ३४९१ ) । त्वष्ट 
दीर्घ जीवन भी प्रदान करते हैं ( १०, १८९; अथववेद ६, ७८? ) । 

यह्‌ शब्द उस दुलभ 'त्वक्ष' धातु से व्युत्पन्न हुआ है जिसका, कुछ नाम 
मात्र की निष्पत्तियों के अतिरिक्त, ऋग्वेद में केवल एक ही शाब्दिक रूप मिलता 
है, और जिसका सजातीय रूप 'थ्वक्ष' अयस्ता में आता है। अर्थ की दृष्टि 
से यह उस समान धातु 'तक्ष' से मिलता है जिसका इन्द्र के ब्रज का निर्माण 
करने के सन्दे में त्वष्टृ के नाम के साथ प्रयोग हुआ है। अतः इसका अथं 
“निर्माणकर््ता' अथवा 'शिल्पकार' प्रतीत होता है। द 

त्वष्टृ वेदिक देव समाज के सर्वाधिक अस्पष्ट सदस्य हैं । इनकी धारणा 
सम्बन्धी अस्पष्टता की व्याख्या करते हुए केगी* यह मश्ष व्यक्त करते हैं कि, 
'त्रित' और अन्य देवों की भाँति, त्वष्टू भी अपेक्षाकृत पहले की देव जाति के ही 
सदस्य थे, जिन्हे वाद के देवों ने निष्काषित कर दिया । परन्तु हिलेब्रान्ट का 
विचार है कि त्वप्ट वेदिक जाति के वाहर के किसी पौराशिक क्षेत्र से गृहीत 
हुये थे । त्वप्ट की मुल प्रकृति के सम्बन्ध में विभिन्न व्याख्याय प्रस्तुत की गई 
हैं । त्वष्ट को सवितृ कहे जाने के कारण कुन”” का यह विचार था कि इनका 
सूर्य अर्थ है, किन्छु बाद में” आप अपना यह मत वापस लेते प्रतीत होते हैं । 
लुडविग'९ इन्हें वर्ष का एक देव मानते हैं, जब कि औल्डेनबगे का विश्वास है 
कि यह किसी विशिष्ट क्रिया को व्यक्त करने वाला एक विशुद्ध अमूर्त शब्द 
है ।१3 हिलेब्रान्ट, कुन के पहले के इस मत को सम्भव मानते हैं कि त्वष्टृ 
का अर्थ सूयं है।”* हाडी भी इन्हें एक सौर-देव ही मानते हैं ।** ऋग्वेद के 
और पहले के समय में इस देव द्वारा सौर-प्रकृति के सृजनात्मक पक्ष का ही 
प्रतिनिधित्व करना वास्तव में असम्भव भी नहीं प्रतीत होता । यदि ऐसी बात 
है, तो ऋग्वेद के कवि भी इस बात से केवल क्षीण रूप से ही परिचित थे । 
स्वयं इस नाम ने ही रचनात्मक योग्यता को व्यक्त करने वाले पुराकथाशास्त्रीय 
उपचयनों के विकास को प्रोत्साहित किया हो सकता है, और इस कार्य को 
सम्भव बनाने के लिये देव' समाज को एक दिव्य शिल्पिक से युक्त कर देने 
` की स्वाभाविक इच्छा मात्र ही पर्याप्त प्रतीत होती है। बहुत कुछ इसी प्रकार 
बृहस्पति के रूप में एक दिव्य पुरोहित की भी कल्पना कर ली गई है। 

त्वष्छ के प्याले की वर्ष के पात्र” अथवा 'रात्रिके आकाश” के रूप में 
व्याख्या की गई है। किन्छु इन दोनों में से किसो के सम्बन्ध में भी सीम से 
परिपूर्ण होने और देवों द्वारा पान किये जाने की कल्पना नहीं की जा सकती । 
चन्द्रमा के रूप में इसकी हिलेब्रान्ट द्वारा प्रस्तुत व्याख्या, अधिक समीचीन 
प्रतीत होती है-। 
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१मूईर : सं० टे० ५, ३९५-६; हेनरी : हा० रो०; न्लमफीरंड : अ० 
फा० १२, ४२९-४४; हॉ० इ० २०९, नोट १-- *रौथ : सेन्ट पौरसंतरगं 
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तेथ : निरुक्तः प्रस्तावना १४४ -- `वेबर : ओमिना उन्ट पोर्टेन्टा ३९१- 
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त्सी० १, ४४८ -- **कुन : हे० गौ० १०९ -- * 'लुडविग : ऋग्वेद का 
अनुवाद, ३, ३३३-५ -- 'अऔ० वे० २३३ -- *हि० वे० मा० १, ५१७ 
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त्सी० गे० १, ५२२; बन : छ० रि० वे० ३, ३८-६४; हि० वे० मा० १, 
दु ५१३-३५; इ० फौ० १, ८; एह्की : यम ४-१६; औल्डेनव्गं : से० बु० ३० ४६, 
४१६ और बाद; २४८ । 


§ ३६. विश्वकर्मन्‌ , प्रजापति :--कुछ अन्य ऐसे अमुत देव भी ऋग्वेद में 
मिलते हैं जो यौगिक उपाधियों से व्युत्पन्न हुये हैं और ऋग्वेदिक काल 
के उत्तरार्धं में विकसित हो रहे सर्वोच्च देव का ही प्रतिनिधित्व करते हैं। एक 
देवता के नाम के रूप में विश्वकर्मन्‌' ऋग्वेद में केवल पाँच बार, और सदेव 
दशम्‌ मण्डल में ही, आता है । दो सम्पूर्ण सूक्त ( १०, ८१-८२ ) इसकी 
प्रशास्ति में समपित किये गये हैं। एक बार ( ८, ५७१ ) इन्द्र की, और एक 
बार ( १०, १७०” ) 'सवेस्रष्ठा' के रूप में सूर्यं की उपाधि के रूप में यह शब्द 
प्रयुक्त हुआ है । एक विशेषण के रूप में यह वाद के वेदों में असामान्य नहीं है, 
जहाँ यह प्रजापति के एक गुण के रूप में भी आता है ( वाजसनेयि संहिता 
१२, ६१ )। ऋग्वेद के दो सुक्तो में विश्वकर्मन्‌ का इस प्रकार वर्णान है: यह 
सर्वेद्रष्टा हैं। इनके शरीर के सब ओर नेत्र, मुख, भुजा और चरण हैं (इस 
दृष्टि से बाद के पुराकथाशास्र के ब्रह्मा, जो चतुर्भुज हैं, बहुत कुछ इनके 
समान हैं ) । -इनके पंख भी हैं । यह एक द्रष्टा, एक पुरोहित, और हम सब के 
पिता हैं। यह “वाचस्‌ पति”, विचार के समान वेगवान, - उदार, और सभी 
समृद्धियों के स्रोत हैं। यह सभी स्थानों और लोगो से परिचित हैं” और उन 
सबके नाम यही अकेले देवों को बताते हैं। यह बुद्धिमान, स्फुतिमान और 
“रमा संहक्‌' हैं। यह 'धातृ” और “विधातृ” हैं इन्होंने पृथ्वी को उत्पन्न और 
आकाश का अनावरण किया । ऐसा सम्भव प्रतीत होता है कि प्रारम्भ में यह 
शब्द प्रमुखतः सौर देव की एक उपाधि मात्र रहा हो, किन्तु बाद के ऋग्वेदिक 
काल में प्राय; एक ऐसे देव के नाम का प्रतिरूप बन गया ( १०, ८१३ ) जिसकी 
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कर्मन्‌” के रूप में ही जिसकी सृजनात्मक गुणों? से युक्त होने को कल्पना कर ली 
गई थी। ब्राह्मणों में विश्वकर्मन्‌ को, विधाता 'प्रजापति' के साथ स्पष्ट रूप से 
समीक्कत किया गया है ( शतपथ ब्राह्मण ८, २, ११०.३१३, तु० की० ऐतरेय 
ब्राह्मण ४, २२ )। वैदिकोत्तर काल में देवों के शिल्पी के रूप में इनकी धारणा 
विकसित हो गई ! 

ऋग्वेद के एक स्थल ( ४, ५३१ ) पर “प्रजापति”, उस सवितृ की एक उपाधि 
के रूप में आता है जिसे आकाश को धारणा करनेवाला तथा विश्व का प्रजापति” 
कहा गया है; दूसरे स्थल पर यह त्वष्ट्र और इन्द्र के साथ सोम की तुलना _ 
करते समय सोम की उपाधि है ( ९, ११ ) । अन्यथा चार ब्रार, और सदेव दशमु 
मण्डल में ही, यह नाम एक स्पष्ट देव के रूप में आता है । देवता प्रजापति का . 
प्रचुर सन्तान ( प्रजाम्‌ ) प्रदान करने के लिये आवाहन किया गया है . 
( १०, ८५४२ ) । विष्णू, त्वष्टू, और धातृ के साथ इनकी भी सन्तान प्रदान 
करने के' लिये स्तुति की गई है ( १०, १८४ | इन्हें, गायों को प्रचुर दुग्ववती 
बनाने. वाला कहा गया है ( १०, १६९४) । प्रजनन और जीवित प्राणियों के 
रक्षक के रूप में प्रजापति का अथवंवेद? में अक्सर आवाहन किया गया है। 
इनकी प्रशस्ति में समपित ऋग्वेद के एक सूक्त ( १०, १२१ ) में इस नाम 
के साथ इनका केवल अन्तिम मंत्र में ही आवाहन है । इस सूक्त में, आकाश 
और पृथ्वी, जलों, और सभी जीवित प्राणियों के स्रष्टा के रूप में इनकी 
प्रच्याति है, और यह कहा गया है कि जो कुछ भी है उसके अधिपति 
(पति) के रूप में इनका जन्म, ( जात) हुआ; यह सभी गतिशील 
और श्वास लेने वालों के राजा §; यही सब देवों में श्रेष्ठ हैं; इनके 
विधानों का सभी प्राणी, और देवगण तक पालन करते हैं; इन्होने ही 
आकाश और पृथ्वी को स्थापित किया; यही अन्तरिक्ष के स्थानों को 
व्याप्त और समस्त विश्व॒ तथा समस्त प्राणियों का अपनी भ्रुजाओं से 
आलिंगन करते हैं। यहाँ प्रजापति स्पष्ट रूप से सर्वोच्च देवता का ही नाम है। 
यद्यपि इस आशय में इनका ऋग्वेद में केवल एक बार ही उल्लेख है, तथापि 
अथववेद और वाजसनेयि संहिता में साधारणतया, और ब्राह्मणों में नियमित 
रूप से, इन्हें सर्वप्रमुख देवता स्वीकार किया गया है! यह देवों के पिता हैं | 
( शतपथ ब्राह्मण ११, १, ६१% तैत्तिरीय ब्राह्मण ८, १, ३९ इत्यादि ), 
और सृष्टि के आरम्भ में अकेले इन्हीं का आस्तित्व था ( शतपथ ब्राह्मण 
२,२,४? ) । असुरो को भी इन्हो ने ही बनाया (तैत्तिरीय ब्राह्मण २, २, २३) ४ 


- इन्हें ही सर्वप्रथम याज्ञिक कहा गया है ( शतपथ ब्राह्मणा २, ४, ४१; 


६, २, ३१) । सूत्रं में प्रजापति को ब्राह्मा के साथ समीकृत किया गया है 
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( आश्वलायन गृह्य सूत्र ३, ४ इत्यादि )। बाद में वेदिक धर्मशासत्र के इस 


सर्वेप्रमुख देवता के स्थान पर, उूुनिषदों के दर्शनशास्त्र ने 'विश्वात्मा” अथवा 
परम 'ब्रह्म की धारणा को प्रतिष्ठित कर दिया है। 

मेत्रायणी संहिता (४, २९) में प्रजापति के अपनी पुत्री उषस्‌ पर ही 
आसक्त हो जाने की पुराकथा मिलती है। उषस्‌ ने हिरनी का रूप धारण कर 
लिया, उस समय इन्होंने भी अपने को हिरन बना लिया । “इस पर क्रुद्ध होकर 
रुद्र ने इन्हें अपनी वाणा का लक्ष्य बनाया किन्तु इन्होंने ( प्रजापति) रुद्र 
को वाण न चलाने पर पशुओं का अधिपति बना देने का वचन, दिया 
(तु० की० ऋग्वेद १०, ६१४) । ब्राह्मणों में इस पुराकथा का अनेक बार उल्लेख 
है ( ऐतरेय ब्राह्मण ३, ३३; शतपथ ब्राह्मण १, ७, ४); पंचविश ब्राह्मण 
८, २१० )*। इस पुराकथा का आधार ऋग्वेद के वह दो स्थल ( १, ७१४ 
१०, ६१° ) प्रतीत होते हैं जिनमें एक पिता (जो 'द्यौस” प्रतीत होता है) 
की अपनी पुत्री (यहाँ प्रत्यक्षतः पृथिवी ) के प्रति अनाचारेच्छा का वणन, और 
एक धनुर्धर का भी उल्लेख है ।£ 

ऋग्वेद १०,१२१ के प्रथम ९ मन्त्रों के धुवपद में इस देवता का मानों अज्ञात 
होने के रूप में प्रश्नवाचक सर्वनाम 'क' ( कौन ? ) द्वारा वर्णन किया गया है।' 
दसव मन्त्र में इसका यह उत्तर दिया गया है कि केवल 'प्रजापति' ही सभी 
प्राणियों को घारण करता है । इसने बाद में न केवल “क” का प्रजापति की एक 
उपाधि के रूप में ही व्यवहार आरम्भ कर दिया ( ऐतरेय -ब्राह्मण ३, २२° )। 
बरनू इसे इस सर्वोच्च देवता का एक नाम बना दिया ( मैत्रायणी संहिता 
३, १२० ) । तैत्तिरीय संहिता ( १, ७, ६०) में 'क” को स्पष्ट रूप से प्रजापति 
के साथ समीकृत ही किया गया है । 

ऋग्वेद १०, १२१ के प्रथम मंत्र में सर्वांच देवता को सभी प्राणियों के 
अधिपतिः 'हिरएयगर्भ', के रूप में व्यक्त किया गया है। ऋग्वेद में यह नाम 
केवल एक मात्र यहीं आता है, किन्तु अथर्ववेद और ब्राह्मण काल के साहित्य में 
इसका अनेक बार उल्लेख है (तु० की०, पृ० २२)। अथर्ववेद के उस 
स्थल ( ४, २० ) पर भी हिरण्यगर्भ का ही आशय है, जहाँ यह कहा गया है 
कि जलों ने एक अडे को उत्पन्न किया जो जन्म के समय स्वर्ण कोश में स्थित 
था। तत्तिरीय संहिता ( ५, ५, १९ ) में हिरएयगर्भ को स्पष्ट रूप से प्रजापति 


के साथ समीकृत किया गया है। बाद के साहित्य में यह प्रमुखसः ब्रह्मा की 
व्यक्तिगत उपाधि है 


*मूईर स०२० ४, ५-११; ५, २५४-५; वालिस्‌ ¦ कॉ० ऋ० ८०-५; 
शमन: फि० ह।० ३३-४० — तु० की० ब्लमफ़ीरड : अ० फा० १४, 
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§ ४०. मन्यु, श्रद्धा, इत्यादि :--हमें अभी अमृतं संज्ञाओं के देवीकरणा _ 
का अध्ययन करना शेष है। 'मन्यु' अथवा क्रोध का, जिसका मूर्तीकरण इन्द्र 
के भयंकर क्रोध से उद्दत हुआ है, ऋग्वेद के दो सूक्तों ( १०, ८३०८४ ) में 
आवाहन किया गया है। यह पराक्रम में दुर्जेय और अपने अस्तित्व की स्वयं 
रक्षा करने वाले हैं। यह अझ्िकी भाँति जाज्वल्यमान एक देवता हैं; जो 
इन्द्र, वरुण, जातवेदस्‌ हैं। यह वृत्र का वध करते हैं, और मरुतों को साथ 
लेकर, इन्द्र की भांति ही विजय तथा सम्पत्ति प्रदान करते हैं। तपस्‌ के साथ 
संयुक्त होकर यह अपने स्तोताओ की रक्षा और उनके शत्रुओं को पराभूत 
करते हैं । = 


ऋग्वेद का एक छोटा सा युक्त ( १०, १११ ) 'श्रद्धा' की प्रशस्ति करता 
है।१ यह कहा गया है कि इसका प्रातःकाल, मध्याह्न, और रात्रि में आवाहर्न 
किया जाता है। 'श्रद्धा” के द्वारा ही अभि को प्रज्वलित, और घृत को अपित किया 
जाता है। 'श्रद्धा” के द्वारा सम्पत्ति प्राप्त होती है। ब्राह्मणों में “श्रद्धा” सुयं की 
( शतपथ ब्राह्मण १२, ७, ३११ ) अथवा प्रजापति की पुत्री ( तैत्तिरीय ब्राह्मण 
२, ३, १०१ ) है। महाकाब्यों और पुराणों में इसके सम्बन्धों का और अधिक, 
विस्तारण किया गया है। “अनुमति” ( देवों की ) शब्द ऋग्वेद में मूर्तीकरणा के 
रूप में दो बार मिलता है। कृपा करने और स्तोताओं को बहुत दिनों तक सूर्य का 
अवलोकन करते रहने देने के लिये इसका स्तवन किया गया है (१०,५९०) इसके 
द्वारा प्रदत्त सुरक्षा का भी उल्लेख है ( १०, १६७२ ) । अथववेद और वाजसनेयि 
संहिता में यह प्रेम की देवी और प्रजनन की अधिष्ठात्री बन गई है। इसे 
पूर्णमासी के पहले का दिन मान कर, बाद के संस्कार में, चन्द्रमा के साथ सम्बद्ध 
किया गया है.।९ 'अरमति' ( भक्ति) का भी ऋग्वेद में कभी कभी मूर्तीकरण 
मिलता है। इस नाम का एक प्रतिरूप अवेस्ता का 'आर्मेति” है जो कि पृथ्वी 
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“अरमति' का मूर्तीकरण भारतीय-ईरानी काल तक नहीं ले जाया जा सकता । 

` 'सुनृता” ( औदार्य ) का भी ऋग्वेद में ( १, ४०२; १०, १४११ ) दो या तीन 
बार एक देवी के रूप में. मूर्तीकरण किया गया प्रतोत होता है। ऋवेर्द के 
एक स्थल ( १०, ५९९ ) पर 'असुनीति’ का मुर्तीकरणा मिलता है और दीर्घ 
जीवन, शक्ति, तथा पोषण प्रदान करने के लिए इसका आवाहन किया गया है ।” 
निऋति” ( विलयन ) ऋग्वेद में बारह बार आता है, जहाँ मृत्यु के अधिष्ठाता के 
रूप में इसका मूर्तीकरण किया गया है। 


अन्य मूर्तीकरण सबप्रथम बाद के वेदों में ही मिलते हैं। 'काम' का अधर्व- 
बेद ( ९, २; १९, ५२ ) में देवीकरणा किया गया है। जैसा कि वैदिकोत्तर 
साहित्य में है, यहाँ यह प्रेम का देवता नहीं, वरन्‌ एक ऐसा देव है जो इच्छायें 
पूर्ण करता है। इसके वाणों का भी, जिनसे यह हृदयों का वेधन करता है 
उल्लेख है ( अथर्ववेद ३, २५१) । सर्वप्रथम जन्म लेनेवाले के रूप में इसका 
वर्णन है ( अथर्ववेद ९, २१ ) । बहुत सम्भवतः इस काम की धारणा को उस 
'काम'से उद्दत हुआ माना जा सकता है जिसे ऋग्वेद के एक जगत्सृष्टिमीमांसात्मक 
( पृ० २३) सुक्त ( १०, १२९९ ) में भन का प्रथम वीज’ कहा गया है। 
'काल'( समय ) का अथवंवेद ( १९, ५३. ५४ ) में एक विश्वसजंक शक्ति 
के रूप में मूर्तीकरण किया गया है। प्रजापति द्वारा सृजित विश्व को धारणा 
करने वाले के रूप में एक 'स्कम्भ' की अमूर्त घारण का भी अथर्ववेद की कल्पना 
में विकास हुआ है और इसकी 'स्ंदेव” के रूप में प्रशस्ति की गई है ( अथववेद 
१०, ८ )”। “प्राण” का भी देवीकरण और प्रजापति के साथ समीकरण 
किया गया है ( अथर्ववेद ११, ४२२ इत्यादि )९ । इसी प्रकार अथर्ववेदः” 
में अन्य अमूतं घाराओं के भी मूर्तीकरण मिलते हैं। सौन्दर्य अथवा सौभाग्य 


के मूर्तोकरण के रूप में श्री” सर्वप्रथम शतपथ ब्राह्मण में आता है 
( ११,४ ३१ 9 | 


तु० की” औल्डेनबगं त्सी० गे० ५०, ४५० और बाद -- पसी” गें० 
७, ६०८; इन्डिशे स्टूडियन ५, २२९ --३त्सी० गे० ७, ५११; ८, ७७०; ९, 
६९०-२; स्पीगेल : डी० पी० १५१, २००-३; हाडौँ: वे० पौ० ९१; हॉ० ३०. 
१३६ — ओऔस्‍्डेनवर्ग त्सी० गे० ५०, ४४० -- किन्तु तु० कौ० मैक्स 
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४१. अदितिः २२९ 
$ ४१. अदिति :—सर्वथा अमूर्तं धारणओं के मूर्तीकरण की, यदि ऊपर 
प्रस्तुत अध्ययनों को ही भाँति व्याख्या की जाय' तो एक देव ऐसा भी मिलेगा 
जिसका ऋग्वेद में एक अस्पष्ट सा स्थान है, क्योंकि इसका. नाम केवल अर्वाचीन 
भागों तक ही सीमित नहीं है वरन्‌ इस ग्रन्थ में सर्वत्र आता है । -यह मानते हुये 
कि आगे प्रस्तुत व्याख्या उचित है, इसकी अस्पष्टता का समाधान उस पद्धति द्वारा 
ही: हो सकता है जिसके आधार पर यह मूर्तीकरण सम्भव हो सका है। अन्यथा 
इस देवी का, उपाधियों के रूप में, अमूत धारणाओं के अन्तर्गत ही वर्गीकरण 
करना होगा (§ ३९ ) । 
देवी अदिति किसी भी एक अलग सुक्त का विषय नहीं बन सकी है, किन्तु . 
ऋग्वेद में इसकी प्रसंगवश प्रख्याति है, और ईसका नाम प्रायः अस्सी 
बार आता है । इसका अकेले अत्यन्त दुलंभ ,( ८, १९१४) ही उल्लेख है ब्यों 
कि प्रायः नित्य ही इसका, इसके पुत्र आदित्यों के साथ, आवाहन किया गया है। 
इसका कोई निश्चित देहिक गुण नहीं हे । इसे अक्सर एक 'देवी” कहा गया 
है जिसका कभी कभी 'अनर्वा' नाम भी मिलता है ( २, ४०९ ७, ४०* )। 
यह बहुत फैली हुई ( ५, ४६९ ), विस्तृत, और चौड़े स्थानों वाली देवी है 
( ८, ६७२२ ) । यह उज्ज्वल, प्रकाशमान, प्राणियों का पोषण करनेवाली 
( १, १३६२ : अन्यथा केवल मित्र-वरुण के लिये ही ऐसा कहा गया है) और 
सभी की है ( ७, १०* : आकाश और पृथ्वी के लिये भी ऐसा कहा गया है)। 
प्रातःकाल, मघ्याह्ल और सायंकाल के समय इसका आवाहन होता है (५, ६९३)१। 
श्ञदिति', मित्र और वरुण की (८, २५३ १०, ३६३. १३२० ), और 
साथ ही साथ, अर्य॑मन्‌ की ( ८, ४७* ) माता है। अतः इसे राजाओं की माता 
{ २, २७०, तु० की० मंत्रः ). श्रेष्ठ पुतरोंवाली ( ३, ४१० ) शक्तिशाली पुत्रों 
चाली ( ८, १६११ ), वीर पुत्रोंवाली ( अथर्ववेद ३, ८२ ११, १३१ ), अथवा 
आठ पुत्रोंवाली (१०, ७२% अथवंवेद ८, ९२१) कहा गया है। एक बार इसे रुद्रों 
की भी माता कहा गया है, और यहाँ यह वसुओं को पुत्री, तथा ( कुछ विचित्र-सा 
ही है) आदित्यों की बहन है ( ८, ९००१) । अथर्ववेद ( ६, ४' ) इसके 
श्राताओं और पुत्रों दोतों का उल्लेख करता है। एक अन्य स्थल ( अथववेद 
७, ६९ = वाजसनेयि संहिता २१, ५), पर इसका स्तोताओं की महान माता, 
“ऋत” की अधिष्ठात्री, पराक्रमी, अनश्वर, विस्तृत रूप से फेली हुई, सुरक्षा प्रदान 


करनेवाली, और योग्यतापूर्वक पथप्रदशंन करनेवाली के रूप में आवाहन किया 
गया है। इस प्रक्रारे के स्थल, तथा अदिति का अपनी सन्तान आदित्यों'के 


साथ नित्य आवाहन, यह व्यक्त करता है कि मातृत्व ही इसके चरित्र का अनिवार्य 
` और विशिष्ट गुण है । इसकी पस्त्या’ ( ४, ५५२; ८, २७०) उपाधि से भी 
सम्भवतः इसका मातृत्व ही उद्दिष्ट है। महाकाव्य और पुराखों के पुराकथा 
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शास्र में अदिति, दक्ष की पुत्री, मौर सामान्य रूप से देवों की, तथा स्पष्टरूप से 
विवस्वत्‌, सूर्यं और वामन अवतार विष्णु की, माता है। वाजसनेयि संहिता 
( २९, ६० = तैत्तिरीय संहिता ७, ५४ ) में इसे विष्णु की पत्नी कहा गया है। 
अदिति को अनेक बार विपत्तियं ( अंहस्‌ ) से रक्षा तथा पूर्ण सुरक्षा 
प्रदान करनेवाला कहा गया है ( १०, १००; १, ९४९ ), किन्तु अपराध 
, अथवा पाप से मुक्ति दिलाने के लिये ही इसका अपेक्षाकृत अधिक बार आवाहन 
मिलता है। इस प्रकार वरुण ( १, २४”), अझ्नि ( ४, १२९ ), और 
सवितृ ( ५, ८२८ ) का, अदिति के विरुद्ध अपराध करने से बचाने के लिये, 
आवाहन किया गया है । अदिति, मित्र, और वरुण का पाप क्षमा करने के 
लिये ( २, २७१४), और अदिति तथा अर्यमन्‌ का पाप (के बन्धनो) को 
शिथिल करने के लिये स्तवन-किया गया है ( ७, ९३०) । स्तोतागण अपने' 
को पापरहित करने के लिये अदिति की स्तुति करते हैं ( १, १६२२९ )। 
यह प्रार्थना की गई है कि अदिति के विधानों का पालन करने पर स्तोतागण 
वरुण के प्रति पाप रहित रहें ( ७, ५७०) और दुरात्मा लोग अदिति से दूर 
हट जाय ( १०, ५७१८) । इस प्रकार, यद्यपि अन्य देवगणा, अभि ( ३, ५४१° ), 
सवितृ ( ४, ५४३ ), सूर्यं, उषस्‌ आकाश और पृथिवी ( १०,३५९३) आदि 
का पाप क्षमा करने के लिये आवाहन मिलता है, तथापि पापमुक्त करने की 
धारणा को अपेक्षाकृत कहीं अधिक घनिष्ठ रूप से अदिति, और उसके उस पुत्र 
वरुण के साथ ही सम्बद्ध किया गया है जिसकी पापियों को पाशवद्ध करना एक 
विशिष्टता है और जो पाप को एक रस्सी की भाँति खोल कर अलग कर 
देता है ( पृ० ४८ ) 


इसकी धारणा बहुत कुछ इसके नाम की व्युत्पत्ति से सम्बद्ध है। 'दा? 
` ( बाँधना ) घातु से व्युत्पन्न 'दि-ति’ ( बन्धन, = यूनानी डे-सी-स, 8४-०८- ) 
` से बना अदिति" शब्द मुख्यतः एक संज्ञा है जिसका अर्थ 'खोलना” या 'बन्धन 
हीनता” है । इस क्रिया के। भूत-कमंवाच्य रूप का, यूप से 'आवद्ध' ( दित ). 
शुनःशेप का वर्णन करने के लिये प्रयोग किया गया है (५, २०) । अतः एक 
देवी के रूप में अदिति का, स्वभावतः, स्तोताओं को एक 'बद्ध' चोर की भाँति 
बन्धन-मुक्त करने के लिये ही आवाहन किया गया है ( ८, ६७१४ )। ऋग्वेद के 
कुछ स्थलों पर इसका मूल और अमू्तीकृत अर्थ 'स्वतंत्रता” भी निहित प्रतीत 
होता है। इसीलिये एक स्तोता सम्बोधित करता है: 'कौन मुझे महती 
` अदिति देगा जिससे में पिता और माता को देख सङूँ,?' ( १, २४१ ) । 
र ci ) और मुक्त ( अदितित्वे ) बनाने के लिये” 
- FS (०५ णमः उस समय मी” 
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कवि का यही आशय है जब वह आकाश और पृथ्वी की, अदिति का सुरक्षित 
और असीम” वरदान देने के लिये, स्तुति करता है ( १, १८५२) । “भदिति' 
शब्द अनेक वार 'असोम' के विशेषणात्मक आशय में भी आता है। इस प्रकार 
इसका दो बार द्यौस्‌ के (५, ५९०; १०, ६३२), और अक्सर अमि के 
( १, ९४१०; ४, १९१; ७, ९२ ८, १९१४ ) गुण के रूप में प्रयोग हुआ है । 

इस नाम की अनिश्चितता ने अत्यन्त सरलतापूर्वक रहस्यात्मक समौकरणों 
को आश्रय प्रदान किया हो सकता है; और ऋग्वेद के अपेक्षाकृत अर्वाचीन 
स्थलों पर मिलनेवाली देववंशावलि तथा सृष्टिविषयक अनुमानों द्वारा इसकी 
चारणा स्वभावतः प्रभावित हो गई है। इस प्रक्रार यह कहा गया है कि 
` देवगण अदिति से, जलों से, और पृथ्वी से, उत्पन्न हुये ( १०, ६३२; तु० को० . 
पृ० २५ )। ठीक वाद के मन्त्र में यह कथन है कि देवों की माता असीम” 
आकाश ( द्यौर्‌ अदिति ) देवों को मबु मिश्रित दुग्ध प्रदान करती है। इस 
प्रकार यहाँ इसे ( अदिति को ) आकाश के साथ समीकृत किया गया प्रतीत 
होता है।२ अन्यत्र (१, ७२९; अथर्ववेद १३, ११ ) 'अदिति” को पृथिवी के 
साथ समीकृत किया गया है और यह समीकरण तैत्तिरीय संहिता तथा 
शतपथ ब्राह्मण में अक्सर मिलता है। नेघण्टुक्र में पृथ्वी के समानार्थी, और 
आकाश तथा पृथ्वी के द्विवाचक के रूप में, यह नाम दिया गया है।3 फिर भी, 
ऋग्वेद के अनेक स्थलों पर इसका आकाश तया पृथ्वी के साथ-साथ उल्लेख करके 
इन दोनों से विभेद भी किया गया है ( १०, ६३१” इत्यादि ) । एक अन्य स्थल 
पर ( १, ८९° ) अदिति सार्वभौमिक .प्रकृति के मूर्तीकरण का प्रतिनिधित्व 
करती है : अदिति आकाश है; अदिति वायु है; अदिति माता, पिता और पुत्र 
है; सभी देव और पाँच जातियाँ अदिति हैं; वह सब कुछ जिसने जन्म लिया 
अदिति है; सब कुछ जो जन्म लेगा वह भी अदिति ही है” ( पृ० २८; तु० कौ० 
कठ उपनिषद्‌ ४, ७ ) । ः “ 

यद्यपि ऋग्वेद के प्राचीन पुराकथाशास्र में अदिति, एक आदित्य के रूप में, 
दक्ष की माता है (२, २७' ) तयापि एक जगरपृष्ट्रिमीमांसात्मक सूक्त 
( १०, ७२९.“ ) में इसे परस्पर प्रजनन की उस धारणा के अनुसार दक्ष ह 
पुत्री और माता दोनों ही कहा गया है, जो ऋग्वेद मे अतिच हे 
(१०२१; तु० की १०, ९०" ) । दशम मण्डल के दो अन्य सुक्तों ( ५०. ६४? ) 
में इन दोनों देवों को इस प्रकार सम्बद्ध किया गया है कि अदिति कदाचित,ही 
दक्ष की माता हो सकती है, वंयोंकि यहाँ यह दक्ष के अधीनस्थ प्रतीत ल 
है। यद्यपि अदिति कुछ प्रमुख देवों की माता है, तथापि अन्य स्थलों पर 
इसका स्थान अमहत्वपूरां-सा ही प्रतीत होता है। इस प्रकार यह अपने पुत्र वरुण, 
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भित्र, और अर्मन्‌ के साथ, सवितृ का स्तवन करती है (७, ३८*)। यह 
सी कहा गया है कि इसने इन्द्र के लिये एक सूक्त का सृजन किया ( ८, १२०, 
तु० की० ५, ३१* ) । 
सम्भवतः प्रकाशमान आदित्यों की माता के रूप में अदिति को कभी- 
कमी प्रकाश से भी “सम्वद्ध किया गया है। इससे प्रकाश की याचना 
( ४, २५३, तु० की० १०,३६१), और इसके अक्षय प्रकाश की प्रख्याति, की गई 
है ( ७, ८२” ) । उषस्‌ को अदिति का मुख कहा गया है ( १, ११३१ )। 
अक्सर अदिति का ऐसे सामान्य शब्दों में वणान मिलता है जो अन्य देवों 
के लिये भी व्यवहृत हो सकते हैं । इस प्रकार अपने स्तोताओं को आशीर्वाद 
देने, उनकी तथा उनके सन्तानों और मवेशियों की रक्षा करने के लिये इसका 
" आवाहन किया गया है ( ८, १८९%; १, ४३` ) । सम्पत्ति के लिये इसको 
स्तुति ( ७, ४०२), और पवित्र, अक्षय, दिव्य और अमर धन के लिये 
इसकी याचना, की गई है ( १, १८५२ )। मरुतों द्वारा प्रदत्त महान कृपाओं की 
अदिति के उपाकरी कृत्यों से तुलना मिलती है ( १, १६६ )। 
ऋग्वेद के कुछ स्थलों पर ( १, १५३7; ८, ९०१०; १०, ११) इत्यादि ) 
तथा बाद के वेदिक ग्रन्थों में भो ( वाजसनेयि संहिता १३, ४३. ४९) अदिति को 
एक गाय कहा गया है, और संस्कारों में एक विधिविहित गाय को सामान्यतया 
अदिति के रूप में ही सम्बोधित किया गया है ।” पार्थिव सोम की, अदिति 
के दुरत्र से तुलना की गई है ( ९, ९६१५); उस स्थल पर भी अदिति 
की पुत्री से दुग्ध का ही आशय हो सकता है, जहाँ पात्रों में गिरते हुये सोम 
के सम्मुख उसे नत बताया गया है (९, ६९२) । वहाँ भी इसी प्रकार का 
लाक्षणिक आशय सम्भव है जहाँ यह कहा गया है कि पुरोहितगण अदिति 


को गोद में रखकर अपनी दस उंगलियों से सोम का परिष्कार करते हैं 
( ९, २६. ७१० )। नु 


प्रमाणों का अनुसन्धान यह व्यक्त करता है कि अदिति की दो, और केवल 

दो ही, प्रमुख चारित्रिक विशेषतायें है । प्रथम इसका मातृत्व है । यह एक ऐसे वर्ग 
के ठेवों की माता है जिनके नाम इससे निमित मातृनामोद्वत रूप में ही व्यक्त 
हुये हैं। दूसरी असुख विशेषता इसके नाम की व्युत्पत्ति के अनुकूल ही, 
देहिक कष्ट तथा नेतिक अपराध के वन्धनों से मुक्त करने की इसकी शक्ति है। इस 
नाम पर आधारित रहस्यवादी कल्पना असीम समृद्धि के प्रतिनिधि के रूप में 
इसे एक गाय वना सकती है, अथवा इसे असीम पृथ्वी, आकाश, या विश्व के 
साथ समीक्षत ही कर सकती है । किन्तु इस प्रकार के एक अमूर्त विचार का इतने 

_ पहले मूर्तीकरण हो जने) लौर,विज्ेप्तहः/झड्िकि/का०क्रादित्यों की भाता बन 
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___ “ plus त वजन म त 0 त 
जाने का, हम किस प्रकार समाधान करें ? वर्गेन” का विचार है कि अदिति 


में मातृत्व” का संक्रमण इस प्रकार की अभिव्यक्तियों में हुँढ्ना चाहिये, 
जैसे 'चौर अदितिः ( असीम आकाश ) के रूप में वह माता जो देवों को दुग्ध 
प्रदान करती है” (१०, ६३३) । इस दृष्टिकोण के अनुसार दुलंभ और गौण 
विशेषणात्मक अर्थ असीम” को आकाश ( अन्यथा जो विशिष्टतः एक पिता है) 
की एक उपाधि से विकसित हो कर स्वतंत्र देवी का रूप धारण कर लेनेवाला 
मानना होगा । यह व्याख्या बन्धन से मुक्त करने की अदिति सम्बन्धी धारणा का 
भी उचित समाधान प्रस्तुत करती नहीं प्रतीत होती । एक अन्य व्याख्या सम्भव 
है। ऋग्वेद में अनेक बार आदित्यों के लिये व्यवहृत अदिते: पुत्रा:ः ( अदिति 
के पुत्र ) व्याहृति का, पूर्व-वेदिक काल में वरुण तथा अन्य सजातीय देवों के 
एक प्रमुख गुण को व्यक्त करते हुये, केवल “स्वतंत्रता के पुत्र” ( सहसःपुत्राः 
अर्थात 'शक्ति के पुत्र” की भाँति: पृ० २१ ) अर्थ हो सकता है। इस प्रकार की 


अभिव्यक्ति अत्यन्त सरलतापूर्वक अदिति का एक माता के रूप में मूर्तीकरण . 


समम्भव बना सकती है। इसी प्रकार स्वयं ऋग्वेद में ही इन्द्र की पराक्रम 
के पुत्र” ( शवसः १० २१ ) उपाधि से उनकी माता के नाम के रूप में 'शवसी” 
का निर्माण हुआ है और इन्द्र की ही एक दूसरी उपाधि 'शचीपति” ( पराक्रम 
के अधिपति) ने इस यौगिक शब्द की “शची के पति” के रूप मेश्व्याख्या करते हुये 
बाद में 'शची” का इस देव की पत्नी के रूप में मूर्तीकरण कर दिया । अदिति 
के पुत्र के रूप में मातृनामोइत शब्द आदित्य” का निर्माण अदिति के पुत्रों 
के समूह को सीमित कर सकता है। किन्तु देवीकृत मूर्तीकरण स्वभावतः 
सभी बन्धनों से मुक्त अस्तित्व के इसके मूल अर्थ से सम्बन्ध भी बना . रखता 
है और आदित्यों से गृहीत कुछ अन्य परिवत्तंनशील गुण, जैसे उज्ज्वलता 
आदि भी, अजित कर सकता है। कुछ प्रमुख देवों की माता के रूप में अदिति 
का विश्व-पितर आकाश और पृथ्वी के «साथ समीकरण किया जा सकता है 
और इस शब्द का अर्थ जगत्मृष्टि-विषयक कपल्ताओं को भी प्रोत्साहित कर 
सकता हैं । इस प्रकार अदिति एक संथा भारतीय देदी है, और एतिहासिक 
दृष्टि से यह आयु में कम से कम अपने कुछ पुत्रों तक से छोटी है। 
इस विचार का कि अदिति “बन्धन से मुक्ति' की धारणा का मूर्तीकरण है, 
` वालिस* और औल्डेनवर्ग' भी समर्थन करते हैं। मैक्स मूलर” का विचार है 
कि, एक प्राचीन देव अथवा देवी के रूप में अदिति, खुली आखों को दिखाई 
वड़नेवाली पृथ्वी की सीमा से बाहर के असीम और अनन्त विस्तार, मेघों, तथा 
आकाश को व्यक्त करने के लिये अविष्कृत प्राचीनतम नाम है। रौथ पहले” 
“अनुल्नद्धनीयता, अक्षयता' आदि के अर्थ में व्याख्या करते हुये अदिति को “अनन्त' 
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की देवी के मूर्तीकरण का द्योतक मानते थे । बाद में आपने आदित्यों अथवा दिव्य 
प्रकाश को धारण करने वाले 'चिरन्तन' सिद्धान्त के रूप में इसकी व्याख्या की 
है।'* आप इसे एक विशिष्ट नहीं वरन्‌ केवल औपक्रमिक मुर्तीकरण मात्र मानते 
हैं । फिर भी, सेन्ट पीटसंबगे कोश में आप सीमित पृथ्वी के विपरीत, आकाश की 
असीमता के मुर्तीकरण के रूप में, आदिति की व्याख्या करते हैं। दूसरी ओर 
पिशल का विश्वास है कि अदिति पृथ्वी का प्रतिनिधित्व करती है ।3 हार्डी का 
भी यही मत है ।?* कालिनेट, अदिति को द्यौस्‌ का हो खरी प्रतिरूप मानते हैं।** 
नैधएटुक अदिति” को, पृथिवी, वाच्‌, गो, और द्विवाचक द्यावापृथिवी, के 
समानार्थी के रूप में रखता है । यास्क देवों की महान माता” के खूप में आदिति 
की परिभाषा करते हैं ओर नेघरादुक ( ५, ५) का अनुसरण करते हुये इसे 
अन्तरिक्ष-सेत्र में स्थित करते हैं, जब कि आदित्यों को दिव्य क्षेत्र में, और वरुण 
' को दोनों ही क्षेत्रों में स्थित बताते हैं ।*९ 


` *मूडेर; सं० टे० ५, ३६, नोट ६८ -- 3० पु० ५, ३९, नोट ७३ -- 
डबुगैन : ल० रिं० वे० ३, ९०, के अनुसार ४, ५५ १'ख = ७, ६२ क में 
अदिति; "यावापृथिवी? की समानाथी है -- मूईरः सं० टे० ५, ४० और वाद 
में उडत सन्दर्भे -- ७ वे० २०६ तु को० ७२ -- € अन्यथा वर्गेन : ल० 
रि० ब० ३, ९४  `र्गैनः ल० रि० वे० ३, ९० -- “वालिसः कॉ० ऋ० 
४५ और बाद — १ औ० वे० २०४-७ तु० की०, से० बु० ई० ४६, २२९ — 
3० वैदिक हिम्स, से० बु० ई० ३२, २४१; तु० की० मैक्स मूलर : ले० छे० २, 
६१९; हॉपकिन्स : ज० अ० ओ० सो० १७, ९१ -- “निरुक्त, प्रस्तावना, 
१५०-१ * त्सौ० गे० ६, ६८ और वाद; इसी प्रकार के० ऋ० ५९, ।हले- 
रानट, अदिति प० २०, भौ, -- १३ पिशलः वेदिशे स्ट्रडियन २, ८६-- 
ग्हाडीँ : वे० पी० ९४ --१ट्रा० का० ( ९ ), १, ३९६-५१० -- * *निरुक्त 
१०, ४, पर रोध । 


बेनफे : सामबेद, २१८; मूईरः सं० टे० १, २६; ५, १५-५३.५५; बर्गेनः 
ल० रि० ब० ३, ८८-९८; डरमेस्टेटरः ऑमंज्द, पू० ८२; रोथः इन्डिशे ्ट्रूडियन, 
१४, ३९२-३; ब्लमफील्डः त्सी० गे० ४८, ५५२, नोट १; हॉ० इ० ७२-३ । 


$ ४२. दिति :-दिति का नाम ऋग्वेद में केवल तीन बार, जिसमें से 

दो बार अदिति के साथ, आता है। यह कहा गया है कि मित्र और वरुण 

अपने रथ से अदिति और दिति को देखते हैं (५, ६२८ )। यहाँ सायण 

' अविभाज्य पृथ्वी और उस पर स्थित अलग-अलग प्राणियों के रूप में, रौथ' 
'चिरन्तन और नश्वर” के रूप में, और मुईर' 'समस्त दृष्य प्रकृति” के रूप में, 


क नो को व्याख्या, कु, 00) छल, बत हि / है 0 दिति' की 


४२, दिति ४३. देवियाँ २३५ 
प्रदान करने तथा “अदिति” से सुरक्षित रखने के लिये अम्नि का स्तवन किया 
गया है। यहाँ सायण “उदार दाता” और “अनुदार दात” के रूप में, तथा 
रोथ 'सम्पत्ति’ और “विपन्नता” के रूप में, इन दोनों शब्दों की व्याख्या करते 
हैं। बर्गेनः इन दोनों शब्दों को ऊपर के लेख की देवी का ही द्योतक मानते हैं; 
किन्तु यह अधिक सम्भव है कि यहाँ यह दोनों 'दा” (देना) घातु से व्युत्पन्न अलग 
अलग शब्द हों, और इसलिये इनका अर्थ देनेवाला' और न दिनेवाला' होना चाहिये। 
एक तीसरे स्थल ( ७, १५९ ) पर अदिति के बिना, किन्तु अमि, सवितृ, और 
भग के साथ-साथ, दिति का उल्लेख है और इसे वाञ्छनीय (वार्यम्‌) वस्तुय प्रदान 
करने वाली ( दा ) कहा गया है। बाद की संहिताओं ( वाजसनेयि संहिता 
१८, २२; अथर्ववेद १५, १८; १६, ६० ) में भी एक देवाँ के रूप में दिति' का 
'अदिति’ के साथ उल्लेख है। अथर्ववेद ७,७' में इसके पुत्रों का उल्लेख * 
मिलता है। 'देत्यगण ही इसके यह पुत्र हैं, जो बेदिकोतर पुराकथाशास्र में देवों 
के शत्रु वन गये हैं। एक देवी के रूप में 'दिति' का नाम केवल अदिति” का 
व्यंवच्छेद मात्र प्रतीत होता है”, जो एक निश्चित आशय व्यक्त करने के लिये 
उसी प्रकार 'अदिति? से निमित हुआ है जिस प्रकार 'सुर” से वाद में ( एक 
्रुटिपूणां व्युत्पत्ति के आधार पर ) 'अंसुर” का निर्माण हो गया । 

१त्लो० गे० ६, ७१ -- मूईरः सं० टे० ५, ४२ -- वर्गेनः छ० रि० बे० 
३, ९७ -- मैक्स मूलर : ते० बु० ३० ३२, २५६ ; ठु० की० वालिसः कॉ० 
ऋण ४६। 


(ङ ) देवियाँ 


§ ४२३. देवियों :-वेदिक विश्वास और उपासना में देवियों का अत्यन्त 
नगण्य स्थान है। संसार के शासकों के रूप में यह कदाचित ही कोई महत्त्वपूर्ण 
कार्य करती हैं । इनमें से केवल एक 'उपस्‌' को ही कुछ महत्त्व दिया गया है; 
किन्तु यह भी सांख्यिक प्रतिमानं के आधार पर निर्णय करने पर तृतीय श्रेणी 
की ही देवी सिद्ध होती है (०-३६) । साथ हीं, प्रायः सभी अन्य देवों के विपरीत 
इसे सोम यज्ञ में भी कोई भाग नहीं दिया गया है ।' इसके बाद सरस्वती ( ३३) 
का स्थान आता है, किन्तु यह भी सबसे निन्न वर्ग के देवों के अन्तर्गत ही _ 
आती है । अलग-अलग एक एक सुक्तो में कुछ अन्य देवियों की भी प्रशस्ति " 
मिलती है। द्योस्‌ से कदाचितु ही पृथक, पृथिवी का एक छोटे से सुक्त में 
स्तवन किया गया है ($ ३४ )। “राचि' का भी एक सूक्त ( १०, १२७ ) में 

* आवाहन मिलता है। इसकी वहन उषस्‌ की भांति, इसे भी आकाश की 


न्ध T नहीं वरन्‌ तारों से प्रकाशमान रात्रि के. 
पुत्री कहा गयु है! PA Maha Vidyalaya Collection. 
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त 0 टू रर? ` 
रूप में इसकी कल्पना है। यह अपने नेत्रों से विविधरूपों में प्रकाशित होती 
है। सभी वेभवों से युक्त, प्रकाश द्वारा अन्धकार को भगाते हुए, यह घाटियों 
और उच्च स्थानों को व्याप्त करती है। इसके आने पर, अपने घोसलों में लौटते 
पक्षियों की भाँति, मनुष्य भी अपने-अपने घरों को लौट आते हैं। भेड़ियों, और 
चोरों को दूर रखने, तथा स्तोताओं को सुरक्षित स्थान पर पहुँचने का निर्देशन 
करने के लिये इसका आवाहन किया गया है। रात्रि, सम्भवतः उषस्‌ से, 
जिसके साथ ही एक युगल देवी' के रूप में इसकी अनेक मन्त्रों में स्तुति 
की गई है ( प० ८९ ), भिन्न होने के रूप में ही एक देवी बन गई है । 'वाच्‌', 
अथवा मूर्तीकृत वाणी की भी एक ऐसे सुक्त ( १०, १२५ तु० की० ७१) 
में प्रख्याति है जिसमें यह स्वयं ही अपना वर्णन करती हैं। यह सभी देवी के 

° साथ रहती है, और मित्र-वरुण, इन्द्र-अमि, तथा अधिनों को घारणा करती है। 
नास्तिको के प्रति यह रुद्र के धनुष को प्रेरित करती है । समुद्र में, जलों में; इसका 
स्थान है। यह सभी प्राणियों को आवृत्त कर रखती है। एक अन्य स्थल 
(८, ८९१०-११ ) पर इसे देवों की रानी और दिव्य कहा गया है।? नेघण्टुक 
(५, ५ ) में अन्तरिक्ष स्थान के देवों के अन्तर्गत वाच॒ की गणना है; और 
भाष्यकारों ( निरुक्त ११, २७ ) की शब्दावली में 'माध्यमिका वाच्‌” ( मध्यम 
स्थान की वाणी ) ने ही मूर्तीकरण का मूल स्रोत प्रदान किया हो सकता 
सकता है। ब्राह्मणों में अक्सर ही वाच्‌ सम्बन्धी इस कथा का उल्लेख है कि 
गन्धवा से सोम वापस लाने के लिये वाच्‌ को सत्रीरूप धारण करने का 
मूल्य चुकाना पड़ा था ( ऐतरेय ब्राह्मण १, २७ )। 'पुरंधि’, जिसका ऋग्वेद 
में प्रायः नौ बार नाम आता है, समृद्धि की देवी है।” इसका प्रायः सदेव “भग” 

'केसाथ, दो या तीन बार पूषन्‌ और सवितृ के साथ, और एक बार विष्णु 
और अमि के साथ भी, उल्लेख है । 'पारेन्दि', जिसे सामान्यतया 'पुरंधि” के साथ 
समीकृत किया. गया है, साधारणतया अवेस्ता में सम्पत्ति और सम्पन्नता की 
देवी मानी गई है (तु० की० यष्ट ८, ३८ )। फिर भी, हिलेब्रान्ट का विचार 

. है कि 'पुरंधि” क्रियाशीलता” की देवी है। प्रचुरता की एक दूसरी देवी 'घिषणा' 
है, जिसका ऋग्वेद” में प्रायः एक दर्जन बार उल्लेख मिलता है। इला, जिसका 
ऋग्वेद में प्रायः एक दर्जन से भी कम बार उल्लेख है, दुंग्ध और छत के हवि 

, का मूर्तीक्ररण है। इस प्रकार यह गाय से गृहीत समृद्धि का प्रतिनिचित्व करती 
है । इसीलिये, यद्यपि बास्तविक नाम से नहीं, इडा को ब्राह्मणों में अक्सर 
गाय से सम्बद्ध किया गया है; और नेघरट्रुक ( २, ११ ) में यह गाय के एक 
समानार्थी के रूप में ही आती है। हवि की प्रकृति के कारण 'इला' को घृत- 
हस्त ( Bi ६0७ होस Mek? १/8 2009 कराए है | मृर्तीकरण 
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४३. देवियाँ २३७ 
के रूप में यह सामान्यतया आप्री सुक्तों में ही मिलती है, जिनमें यह सरस्वती 
और माही अथवा भारती के साथ त्रयी का निर्माण करती है ।* 'इलायास्‌ पदे” 
(पोषण, अर्थात्‌ यज्ञामि के स्थान पर) वाकपद द्वारा शाब्दिक अथवा मूर्तीकृत क्या 
आशय है, यह संदिग्ध है । अमि को एक वार 'इला' का पुत्र कहा गया हैजो कि 
स्पष्टतः इनके उत्पादन स्थान को ही उद्दिष्ट करके कहा गया है ( ३, २९११ )। . 
पुरूरवों को भी इसका पुत्र बताया गया है (१०, ९५ )। इसे एक 
बार 'यूथ' की माता बनाया और 'उवंशी/ के साथ सम्बद्ध किया गया है 
(५, ४१” )। एक वार प्रातःकालीन यज्ञ के सन्दर्भ में इसका दविक्रावनु 
और अरिवनों के साथ उल्लेख है ( ७, ४४९ )। शतपश्च ब्राह्मण में इसे मनु 
की (१,८, १५. ११, ५, ३०), और साथ ही साथ, मित्र-वरुण की , प्‌ 

` (१, ८, १९%; १४, ९, ४००; आश्वलायन श्रौत सुत्र १, ७०) पुत्री कहा गया 
है। विश्वेदेवस्‌ को सप्रपित सूक्तों में चार बार बृहहिवा? देवी का नाम आता 
है। इसे एक माता कहा गया है (१०, ६४०”) और इला (२, ३१; 
५, ४११९), सरस्वती और राका ( ५, ४२११) के साथ इसका उल्लेख 
है। “राका” ( सम्भवतः - रा, देना से) का ऋग्वेद में केवल दो वार 
समृद्ध और उदार देवी के रूप में उल्लेख और अन्य के साथ आवाहन 
किया गया है ( २,३२०; ५, ४२१२ )। 'सिनीवाली' का ऋग्वेद के दो सूक्तों 
में उल्लेख है ( २, ३२; १०, १८४) । यह देवों की एक वहन, विस्तृत- 
नितम्बा, शोभनीय भुजाओ और उंगलियों वाली, बहुप्रसुता, परिवार 
की स्वामिनी है; तथा सन्तान प्रदान करने के लिये इसका स्तवन किया गया 
है। सरस्वती, राका, और साथ ही साथ, गंगू ( जिसका केवल यहीं उल्लेख है ) 
के साथ इसका आवाहन “मिलता है। अथर्ववेद ( ८, ४६२ ) में सिनीवाली 
को विष्णु की पत्नी कहा गया है। बाद की संहितायें. और ब्राह्मणा एक 'कुहू' 
नामक देवी का भी उल्लेख करते हैं जो नव-चन्द्रमा का मूर्तीकरणा है।?” बाद - 
के वैदिक ग्रन्थों में राका और सिनीवाली को चन्द्रमा की कलाओं के साथ 
सम्बद्ध किया गया है, जहाँ इनमें से प्रथम, पुणंमासी के बास्तविक दिन की, 
और द्वितीय, नव-चन्द्रमा के प्रथम दिन की, अधिष्ठात्री देवियाँ हैं । यह दिखाने 
के लिये कोई सामग्री नहीं है कि ऋवेद? में भी कोई ऐसा सम्बन्ध मिलता है। 


ऋग्वेद में कभी-कभी ही मिलने वाली कुछ अन्य देवियों की प्रसंगानुसार 
पहले चर्चा की जा चुकी है। मरुतों की माता 'पृष्नि' (३० १४७ ) 
सम्भवतः शयलीकृत मेरो का प्रतिनिधित्व करती हैं ।\` धब्बे के आशय में 
मे 32 में वृषभ तथा 

एक विश्लेषण के रूप में (तु० की० ७, १०३९ ), एक वचन 
गाय दोनों के कि” पु के झपे“मे//औरअह॒वश्रब कें॥०कडाकि लिए सोम का 
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दोहन करने वाली गाय के रूप में ( १, ८४१११; ८, ६९० ७-५८१ ) भी 

यह शब्द व्यवहृत हुआ है। इस प्रकार इसका 'चितकबरी गाय”, और अन्ततः 

'चितकबरा मेघ' अर्थ हो गया । विवस्वत्‌ के साथ विवाहित्‌ त्वष्टु की पुत्री के 

नाम के रूप में ऋग्वेद ( १०, १७२) में एक वार 'सरण्यू” का नाम आता है। 

इसकी सर्वाधिक समीचीन व्याख्या वही प्रतीत होती है जो इसे सूर्य-कन्या 'सूर्या'” 
अथवा उषस्‌ के साथ समीकृत करती है।? यह शब्द ऋग्वेद में चार बार 

एक विशेषण के रूप में भी आता है जिसका अर्थ 'सिप्र' है। यह एक साधारणा 

संस्कृत रूप है, जो 'सरण” अथवा गति ( «/ष्र्‌, दौड़ना ) में यु! प्रत्यय 

लगाकर, 'चरणा-यु' तशा अन्य शब्दों की ही भांति बना लिया गया है। 


महान्‌ देवों की पत्नियों के रूप में भी देवियों का वेदों में इसी प्रकार 
नगण्य स्थान है। यह स्वतन्त्र चारित्रिक विशेषताओं से सर्वथा रहित, केवल 
ऐसी स्त्रियों को ही व्यक्त करटी हैं जिन्हें इन्द्र जेसे देवगण प्राप्त करते हैं। 
नामों के अतिरिक्त इनके सन्त्रन्ध में कदाचित्‌ ही किसी अन्य वात का 
उल्लेख है, और नाम भी देवों के नाम में “आनि” प्रत्यय लगाकर बनाये गये 
` हैं। इस प्रकार 'इन्द्राणी' का मर्थ केवल 'इन्द्र की पत्नी है ।'* वरुणानी और 
अग्नायी भी ऋग्वेद में आते हैं, किन्नु दुर्लभ हैं। 'रुद्राणी' सूत्रों के पहले नहीं 
मिलती, किन्तु “आनि' से बनी किसी भी अन्य देवी की अपेक्षा कर्मकाण्ड में 
यह निश्चितरूप से कहीँ अधिक महत्त्वपूर्ण स्थान रखती है ।** ऋग्वेद में एक 
वार अश्चिनों की पत्नी को 'अश्विनी' (= सूर्या : पृ० ९५ )*£ कहा गया है। 
` कभी कमी ऋग्वेद में उल्लिखित देवों” की पत्नियों ( देवानां पत्नी: ) को ब्राह्मणों 
में कर्मकाण्ड के अन्तर्गत इन देवों से पृथक स्थायी स्थान प्रदान किया गया है 
( शतपथ ब्राह्मण १, ९, २१ ® | 


१बर्गनः ल०रि० वे०, पू० ९ रमूईरः सं० टे० ५, १९१ ; हों० इ० ७९ 
और बाद -- 3ेवे्रः इन्डिशे स्टूडियन ९, ४७३ और बाद; औस्डेनबर्ग : त्सी० 
गो? ३९, ५८-९; वारिस : कॉ० ऋ० ८५-६५ दो" इ० १४२-३.२२६ -- 
पिशळ : वेदिशे स्टूडियन २, २०२-१६; ब्लूमफीब्ड : ज० अ० ओ० सो० १६, 
र ५ औ० बे० ६३ -- ७ तु० की० औल्डेनबर्ग : से० बु० ई० ४६, १९०-- 
४ डर्मस्टेटर औ० आ० २५; से० बु० fo ४, lx; २३, ११; भिष्सः से० बु० 
० ३१, २५; पिशलः वेदिशे स्ट्रडियन, १, २०२; स्पौगेल० डो० पी० २०७-९; 
कालिनेद : बे० रे० २, २४५; ४, १२१ -..- जहेलेब्रान्ट ४ बी० मौ० ३, १८८- 
5४. २५९-७३ “--पिशलः वेदिशे स्टूडियन २, ८२ ओर बाद ; औल्‍्डेनबर्ग : 
जा 0 र अ —वेवरःः उन्डिशि स्ट्रडियन १, १६८-९; वर्गेनः ल० 
०१०१. ३२५; $ ग्री० हे० ५१६ ढ ३} 
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४४. युगल देव > "२३९ 
-- _इण्डश स्ट्राडयन ५, २२८ और वाद -- ' तु० का० निरुक्त १०, ३९, 
पर रौथ, प० १४५ -- ' ब्लूमफोल्ड : ज० अ० ओ० सो० १५, १७२-८८, 


जहाँ इनके पूर्वगामियों के मतों का उल्लेख हैं -- '“औ० वे० १७२; तु० की० 
ल्यूमैन : कु० त्सी० ३२, २९९ -- "१औ० वे० २१९ -- १६० त्र०, नोर 
१४८; सूर्या और अश्विनो पर देखिये वेवर : इण्डिशे स्ट्रडियन ५, १७८-८९; 
वर्गेन : ल० रि० वे० २, ४८६; पिशल : वेदिशे न्टूडियन १, १३-२९; 
औनल्डेनबर्ग : गौ० ऐ० ७-८; औ० वे० २४१ -- *९देत्रियों पर तु० की० 
हॉपकिन्स : प्रो० सो० १८८९, १० ८३; “सरमा? पर देखिये, आगे $ ६२ । 


( च ) युगल देव 

§ ४४. वेदिक पुराकथाशासत्र को एक विशिष्टता अनेक देवों की युगल 
रूप से प्रख्याति है। ऐसे देवों के नामों को एक विशेष प्रकार से द्विवाचकं 
यौगिक शब्दों के रूप में संयुक्त कर दिया गया है जिनसे व्यक्त दोनों देव द्विवाचक, 
स्वराघातों से युक्त, और कभी कमी परस्पर पृथक्य भी हैं।? ऋग्वेद के कम से 
कम साठ सूक्तों में प्रायः एक दर्जन देवों की इस प्रकार संयुक्त रूप से प्रख्याति 
मिलती है । इन संयोजनों में से सात में, अर्थात इनकी संख्या के आधे से अधिक 
में, यौगिक शब्द में इन्द्र का एक नाम अवश्य सम्मिलित किया गया है; किन्तु 
सुक्तो की सर्वाधिक संख्या--तेइस तथा अनेक अन्य के अंश--मित्रावरुण! 
को सम्बोधित किये गये- हैं। इसके अतिरिक्त ग्यारह 'इन्द्रामी' को, नौ 
'इन्द्रावरुणा” को, लगभग सात (इनद्रःवायू' को, छः 'द्यावा-पथिवी” को, दो दो 

इन्द्रा-सोमा' और 'इनदरा-ब्रृहस्पती' को, और एक एक ईइन्द्रा-विष्ण!, “इन्द्रा- 
पूषणा”, 'सोमा-पूषणा”,. 'सोमा-रुद्रा। और 'अझी-सोमा' को समर्पित किये गये 
हैं। कुछ अन्य युग्मों का, जिनके अन्तर्गत नौ या दस ऐसे देव भी आ जाते 
हैं जिनका ऊपर उल्लेख नहीं है, कुछ फूटकर मन्त्रो मै आवाहन किया गया 
है। इनके नाम यह हैं: “इन्द्र-नासत्या', इन्द्रा-पवेता , 'इन्द्र-मरुतः', 'अभि- 
पर्जन्या”, पर्जन्या-वाता' (एक बार वाता-पर्जन्या” ), उषासानक्ता” अथवा 
( कुछ कम बार ) नक्तोषासा”, सुर्या-मासा” अथवा (सुर्या-चन्द्रमसा' 

इस बात में कदाचित ही सन्देह, हो सकता है कि युग्मों के इस प्रिय निर्माण 
का तुलनात्मक आधार “द्यावापृथिवी', अर्थात्‌ आकाश और पृथ्वी, के उस 
युग्म द्वारा ही प्रस्तुत हुआ होगा जो प्रारम्भिक विचारों के लिए प्रकृति में इतने 
अविभाज्य रूप से संयुक्त प्रतीत होते थे कि इनके वेवाहिक ऐक्य की पुराकथा 
पुरातन जातियों? में व्यापक रूप से मिलती है, भौर इसी कारण सम्भवत 
वेदों को यह धारणा, भारोपीय जातियों के विभक्त होने के ठीक पहले के समय 
से भी और प्राचीन काल से प्राप्त हुई है प्रतीत होती है। स्वयं ऋगवेद में ही 
यह युग्म इतना८ -घत्तिछ।काए०80 प्रिमतरद्व,/है,०कि० सहारा रूप से इसका छः 
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सुक्तो में आवाहन है, वहीं द्यौस” को अकेले एक भी सुक्त समपित नहीं किया 
गया है, और केवल तीन मन्त्रों का ही एक सूक्त पृथिवी को अपित है। 
इन दोनों को असम्बद्ध मानना कवियों के लिये इतना कठिन था कि इस 
सुक्त तक में अपने मेंधों से आकाश की वर्षा कराने के लिये ही पृथ्वी की स्तुति 
की गई है ( ५, ८४२ ) । इसके अतिरिक्त यह द्विवाचक यौगिक शब्द एक देव 
के रूप में 'द्यौस” के नाम की अपेक्षा कहीं अधिक बार आता है। 'द्यावाक्षामा' 
और “ द्यावाभूमी” के अपेक्षाकृत दुर्लभ पर्यायों के साथ यह ( द्यावापृथिवी ) 
प्रायः सौ बार, अथवा अन्य किसी भी युग्म को अपेक्षा कहीँ अधिक बार आता 
है। आकाश और पृथ्वी को “रोदसी”, अर्थात्‌ दो लोक ( शब्द/के लिङ्ग के कारण 
इन्हें दों बहनें कहा गया है, १, १८४१ ) भी कहा -गया है, और यह व्याहृति 
ऋग्वेद में प्राय: सौ बार आती है। आकाश और पृथ्वी पिता-माता हैं जिन्हें 
अक्सर 'पितरा', “मातरा”, 'जनित्री' आदि कहा गया है, और अलग-अलग 
भी पिता और माता के रूप से संबोधित किया गया है ( १, १५९९१. १६० )। 
यह आदि माता-पिता हैं (७, ५३२; १०, ६५“ ) । ऐतरेय ब्राह्मण (४, २७००) 
में इनके विवाह का उल्लेख मिलता है । इन्होंने सभी प्राणियों को बसाया और उन्हें 
धारण करते हैं ( १, १५९१, १६०२. १८५१) । यद्यपि यह स्वयं पादरहित 
हैं तथापि अपनी पादयुक्त अनेक सन्तानी को धारणा करते हैं (.१, १८०५ ) । 
यह देवों के भी पिता-माता हैं; क्योंकि केवल इन्हीं के. लिये 'देवपुत्रे' ( देवगण 
जिनके पुत्र हों ) उपधि व्यवहृत हुई हे । इन्हें विशेषरूप से बृहस्पति के पिता- 
माता कहा गया है (७, ९७८)। 'जलों' तथा (्वष्ट” से इन्होंने अभि को 
उत्पन्न किया ( १०, २०)। साथ ही साथ, विभिन्न स्थलों पर स्वयं इनको 
ही अलग-अलग देवों द्वारा उत्पन्न बताया गया है। इस प्रकार एक कवि कहता 
है कि जिसने आकाश और पृथ्वी को उत्पन्न किया वह देवों में अवश्य ही सर्वश्रेष्ठ 
शिल्पी रहा होगा ( १, १६०४; ४, ५६३) । यह कहा गया है कि इन्द्र ने इन्हें 
उत्पन्न अथवा निमित किया ( ६, ३०१ ८, ३६"; १०, २९९. ५४? ) । विध- 
` कर्मेनु ने इन्हें उत्पन्न किया ( १०, ८११ तु० की० अथवंवेद १२, १९ )ˆ । 
इन्होंने त्वष्टु से अपना स्वरूप प्राप्त किया ( १०, ११०* )। यह (पुरुष के 
मस्तक और पैरों से उत्पन्न हुये ( १०, ९०१४) । किन्तु एक कवि यही सन्देह 
व्यक्त करता है कि किस प्रकार इनकी उत्पत्ति हुई और दोनों में से कौन सर्वप्रथम 
' अस्तित्व में आया ( १, १०५१; तु० की० १० २३ )*। द्यावापृथिवी' के 
लिये व्यवहृत विभिन्न उपाधियाँ इनकी भौतिक प्रकृति दवारा ही निष्कृष्ट हुई हैं । 
इनमें से एक पौद्षयुक्त वृषभ है और दूसरा विभिन्न रंगोवाली गाय ( १, १६०२ ), 
दोनों ही 'सुरेतस? हैं {०१/7/१९५8 ०\४०//0५)4/०य्‌ह॥ अऊ. मात्रा में दुग्ध, 
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घृत और मु प्रदान करते हैं ( ६, ७०** )। यह अमृत भी उत्पन्न करते हैं 
( १, १५९९, १८५२) । यह कभी वृद्ध नहीं होते (६, ७०१ )। यह 
महान ( १, १५९१ ) और सुविस्तृत हैं ( १, १६०२ )। यह एक विस्तृत और 
महान आवास हैं ( १, १८५९ ) । यह सुमुख, विस्तृत, विविध और ऐसी 
सीमाओं वाले हैं जो सुदूर स्थित हैं (१, १८५६० )। फिर भी, कभी-कभी 
नेतिक गुण भी इन पर आरोपित किये गये हैं। यह बुद्धिमान और पुण्य कार्यों . 
को प्रोत्साहित करनेवाले हैं ( १, १५९१ )। पिता और माता के रूप में यह्‌ 
प्राणियों की रक्षा करते हैं (१, १६०२): और उन्हें अपमान तथा दुर्भाग्य से 

- बचाते हैं ( १, १८५° )। यह भोजन और सम्पत्ति ( ६, ७०६ १, १५९५ ) 
अथवा महान यश और क्षेत्र प्रदान करते हैं (१, १६००) । इनका मूर्तीकरण इस , 
सीमा तक विकसित कर दिया गया है कि इन्हें यज्ञ का नायक कहा जा सके । 
इतना ही नहीं, इनके सम्बन्ध में यज्ञस्थल पर आकर बैठने की (४, ५६९-५), 
द्युलोकवासियों के साथ अपने स्तोताओं के पास आने की (७, ५३९ ) अथवा यज्ञ 
को देवों तक पहुंचाने की ( २, ४१२° ) कल्पना की गई है। किन्तु आकाश और 
पृथ्वी ने कभी भी एक जीवित मूर्तीकरणा, अथवा उपासना में महत्वपुर्ण स्थान 
नहीं प्राप्त किया । यह दोनों ही देव बहुत कुछ समवर्गीय हैं । अन्यथा अधिकांश 
अन्य युग्मों में दोनों देवों में से एक बहुत भंशों तक प्रमुख होता है और उसी की 
चारित्रिक विशेषतायें दूसरे में गृहीत होती हैं । इसीलिये इन्द्र-अग्नि को संयुक्त 
रूप से “वृत्रहन्‌? तथा 'वज्नधारी” कहा गया है । कभी-कभी युग्म के छोटे देव का 
ही कोई गुण दोनों के साथ संयुक्त मिलता है। इस प्रकार, इन्द्र-विष्णु को, एक 
साथ, विस्तृत पाद-प्रक्षेप करनेवाला कहा गया है ( ६, ६९० ) । इसी प्रकार, 
अक्सर सम्बन्धीकरण के कारणा एक देव को स्वयं ऐसी उपाधियों से विभूषित 
कर दिया गया है, जो मुलतः उसकी नहीं हैं। इसलिये जब अझ्नि का अकेले 
ही उल्लेख है, तब भी उसे कभी-कभी वृत्र का वध करनेवाला कहा गया है। 
फिर भी, युग्म के दोनों सदस्यों की चारित्रिक विशेषताओं में कुछ स्थलों पर 
विभेद भी किया गया है ।* " 2 


आकाश और पृथ्वी के बाद दूसरा बहु-उल्लिखित युगल नाम “मित्र-वरुण” 
है । इन देवों का सम्मिलित आवाहन इन्हें अलग अलग समपित सुक्तों की अपेक्षा 
कहीं अधिक वार किथा गया है। यतः मित्र की अपनी कदाचितु ही कोई वैयक्तिक 
विष्टिता है, अतः इस युग्म को उन्हीं गुणों और कार्यों से युक्त किया गया है जो 
अकेले वरुण के हैं। इसलिये वरुण के सम्बन्ध में जो कुछ पहले कहा जा चुका 
है उसमें यहाँ कदाचित्‌ ही कुछ और जोड़ना शेष रह जाता है। इस युग्म के 
देवों को युवा माना गया है (३, ५४१०; ७, ६२०), विभिक्ष अन्य देवों हो 
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भाँति इन्हें प्रकाशमान ( चन्द्र ), उज्ज्वल ( शुचि ), सूर्यवत ( स्वरश्‌ ), अरुणिम 


( रुद्र ), और भयंकर ( घोर ) कहा गया है। इस यौगिक शब्द में “मित्र” के 


नाम की प्राथमिकता इस बात की द्योतक हो सकती है कि मूलतः' यही अधिक 


प्रमुख देव रहे होंगे; फिर भी, सम्भवतः केवल यौगिक शब्द के छोटे खण्ड को 
पहले रखने की प्रवृत्ति के कारण भी ऐसा हुआ हो सकता है। इस युग्म का 
आवाहन भारतीय-ईरानी काल का हो सकता है क्योंकि अवेस्ता में 'अहुर' 
और 'मिश्र' को भी इसी प्रकार संयुक्त किया गया है ।“ 


दो सार्वभौमिक सम्राट्‌, 'इन्द्र-वरुण” ( १, १७१ ) ने जज्ञों के लिये आगार 
खोदे और सूर्य को आकाश में गतिशील .किया ( ७, ८२३) । यह लोग वृत्र 


तका वघ (६, ६८९), तथा युद्ध में सहायता ( ४, ४१११) और विजय 


( १, १७०) प्रदान करने वाले हैं। यह दुष्टों पर अपने शक्तिशाली वज्र से 
प्रहार करते हैं ( ४, ४१४ )। यह सुरक्षा और समृद्धि १, १७०० ), यश, 
सम्पत्ति, और अश्चों की प्रचुर संख्या ( ४, ४१९११; ६, ६८“ ) प्रदान करते 
हैं । यह लोग दबाये हुये सोम का पान करते हैं; इनका रथ यज्ञ-स्थल तक 
आता है, और यज्ञस्थल पर बिछे कुशासन पर बैठकर आनन्दित होने के लिये 
इनका आवाहन किया गया है ( ६, ६५१०-११ )। कुछ स्थलों पर इस युग्म 
के दोनों सदस्यों की अलग-अलग चारित्रिक विशेषताओं का विभेद किया गया 
है। इस प्रकार वरुण का स्तोताओं पर से अपना क्रोध, हटाने के लिये, और 
इन्द्र का स्तोताओं के लिये विस्तृत स्थान प्राप्त करने के लिये, स्तवन किया. 
गया है ( ७, ५४९ ) । वृत्र का वध करनेवाले ' युद्धकुशल इन्द्र का, शान्ति और 
मेघा में मनुष्यों को पोषित करनेवाले वरुण से विभेद किया गया है ( ६,६८३; 
७, ८२०४. ८५२ )। ईन्द्रअमि के युग्म का सम्बन्ध अत्यन्त घनिष्ठ है, 
चयोंकि किसी भी अन्य देवता के साथ की अपेक्षा अमि के साथ सम्मिलित रूप 
से इन्द्र का कहीं अधिक बार आवाहन किया गया है;'' जब कि, अन्यथा एक 
युगल देव के रूप में अभि को केवल एक सूक्त तथा दो फुटकर मंत्रों में सोम 
के साय, और एक मन्त्र में पर्जन्य के साथ संम्बोधित किया गया है। सर्वश्रेष्ठ 
सोम प्रेमी, इ्र-अझि ( १, २११ ) अपने रथ पर बैठकर सोम पान के हेतु आते 
हैं ( १, १०८१ )। एक साय आकर सोम पान करने के लिये ( ७, ९३६ ८, 
३८° ), और यज्ञस्थल पर विछे कुशासन पर बैठकर इस दबाये हुये पेय का 
पान कर आनन्दित होने के लिये ( १, १०९% ) इनको आमन्त्रित किया गया 
। इदे अक्सर वृत्र का वध करनेवाला कहा गया है। यह वज्ञ से सुसलित 
हैं (६, ५९३ इत्यादि ) और इनके विद्युत तीक्ष्ण होते हैं ( ५, ८६३) । यह 


a लगा गढ़ों को तुस्त हा नी सहायता, ते ०११ | १० ९९ ) । 
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इन लोगों ने साथ-साथ मिलकर 'दासों' के ९९ गढ़ों को ध्वस्त किया (३, १२१), 
और युद्ध में अजेय हैं ( ५, ५६२ ) । इन्होंने नदियों को उनके कारागार से मुक्त 
( ८5,४८८ ), और साथ साथ मिलकर महान्‌ पराक्रम के कार्य किये (१, १०८”) । 
यह लोग उपकारी हैं ( ५, ८५६३ )। यह सभी गुणा इन्द्र की ही विशिष्टतायें हैं । 
इ्द्र-अमि, यज्ञ के दो पुरोहित भी कहे गये हैं ( ८, ३८१ ) । यह “बुद्धिमान हुँ 
( ८, ४०२) । यह लोग आवासों के अधिपति ( सदस्पति ) हैं, और राक्षसों 
को दूर भगाते हैं ( १, २१० )। यह सभी गुण अमि के अधिक उपयुक्त हैं। यह 
दोनों देवता यमज श्राता हैं जिनके पिता एक ही हैं ( ५, ५९९ )। सम्भवतः 
इसी घनिष्ठ सम्बन्ध को उद्दिष्ट करके इन लोगों को छक बार अश्विन्‌'' कहा 
गया है ( १, १०९४) । यह लोग भोजन, सम्पत्ति, शक्ति, पशु, और अकु 
प्रदान करते हैं ( ४, ६०९४ )। ग्रह लोग आकाश और' पृथिवी, नदियों, 
और पर्वंतों से भी महान हैं ( १, १०९९ )। यद्यपि उस समय नहीं जब इन्हें 
युगल रूप से सम्बोधित किया गया है, तथापि एक बार इन दोनों देवों में 
विभेद भी किया गया है; यह कहा गया है कि इन्द्र तो 'दस्युओं' का वघ करते हैं 
किन्तु अभ्नि इन दस्युओं को भस्म करते हैं ( ६, २८ ) । इन्द्रबृहस्पति को 
सम्बोधित दो सूक्तों (४, ४९; ७, ९७ ) में प्रमुखतः सोम पान करने का 
निमन्त्रण, तथा अधों के रूप में महान्‌ सम्पत्ति प्रदान करने और उपासना को 
प्रोत्साहित करने की स्तुतियाँ हैं । “इन्द्र-वायु/ को नित्य ही सोमपान करने के 
लिये आमन्त्रित किया गया है ( १, २३" इत्यादि ) । इसके अतिरिक्त 
इनके सम्बन्ध में कुछ और नहीं कहा गया है। यह लोग अपने दल के साथ “ 
( ४, ४७९४), अथवा अपने संवर्र-आसन वाले रथ में ( ४, ४६ ) बैठकर 
यज्ञ स्थल पर आते और यज्ञीय शिविका पर आसीन होते हैं ( ७, ९१7 )। 
यह लोग सहल्ननेत्र, भक्ति के अधिपति ( धियस्‌-पती : १, २३° ), भौर शक्ति 
के अधिपति ( शवसस्‌-पती : ४, ४७३) हैं। यह युद्ध में सहायता ( ७, ९२"), 
और अश्वो, पशुओं तथा स्वरों के रूप में सम्पत्ति (७, ९०१ ) प्रदान करते 
हैं, जो विशिष्टतः इन्द्र के युद्धोपम अभियानों अथवा उनको बहुधा आरोपित 
महान्‌ दिव्य कृत्यों के ही समान हैं। इन लोगों ने मनुष्यों के लिये जलों को 
प्रवाहित, सप्तनदो को मुक्त, वृत्र का वध और सूर्य क्रे चक्र को मन्द किया 
( ४, २८१९; ६, ७२२ ) । इन दो उदार देवों का वास्तविक कार्य यह था 
कि इन्होंने अपने शत्रुओं का विनाश, और पर्वेतों को तोड़ कर उनमें आवुत्त 
पदार्थों को मुक्त किया ( ४, २८१ )। धन लोगों ने सुर्य और प्रकाश को प्राप्त 
करने, अन्धकार को भगाने, सूर्य को प्रकाशित करने, आकाश को घारण करने, 
और पृथ्वी कोः वृतानना, को किये (६ ७२१") । 
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इन लोगों ने ही रुक्ष गायों के शरीर में पका हुआ दुग्ध स्थापित किया (वही *)। 
यह लोग मनुष्यों को विजयशील पराक्रम प्रदान करते हैं ( वही ” )। इन्द्र- 
विष्णु को, जो सोम के आगार और मद के अधिपति ( मदपती ) हैं, सोम 
पान से अपने उदर को परिपूर्णं करने के लिए आमन्त्रित किया गया 
है । सोम से मदमत्त होकर इन दोनों देवों ने दूर दूर तक भ्रमण किया, वायु को 
विस्तृत किया, और आवासों के लिये स्थानों को फेलाया। सदेव विजेता, 
यह लोग सम्पत्ति प्रदान करते हैं और संकटों से सुरक्षित पार कर देते हैं। सभी 
स्तुतियों के प्रेरकों के रूप में अपने स्तोताओं के आवाहन को सुनने के लिये 
इनका स्तवन किया गया - है ( ६, ६९ )”*। इनद्र-पूषन्‌ का सम्मिलित खूप से 
एक छोटे से सूक्त (६, ५७) में आवाहन है और इनके नाम भी द्विवाचक 
“यौगिक शब्द के रूप केवल दो ही बार आते हैं। जब इन्द्र ने महान्‌ जलों को 
प्रवाहित कराया तब पूषन्‌ उनके साथ थे। मित्र के रूप में पूषन्‌ को साथ 
लेकर इन्द्र वृत्रों का वध करते हैं ( ६, ५६९) । इनमें से एक सोम पान करते 
हैं मौर उन दो अश्चों द्वारा खींचे जाते हैं जिनसे वह वृत्रों का वध करते हैं, 
जब कि दूसरे 'करम्भ” के प्रेमी हैं और वकरों द्वारा खींचे जाते हैं। एक 
बार ( १, १६२२ ) इन्द्र-पूषन्‌ के उस आवास ( पाथस्‌) का भी उल्लेख है 
जहाँ तक यज्ञ के अश्व को पथ प्रदशन करते हुए बकरा पहुँचाता है । सदेव की 
भांति इन दोनों देवों का भी सुरक्षा और समृद्धि प्रदान करने के लिये स्तवन 
किया गया है। 
सोम-पूषन्‌ ( २, ४० ) अंधकार को भगाते हैं; और स्थानों को नापने वाले, 
इच्छा से सन्नद्ध, सप्तचक्रों तथा पञ्चवल्गाओं से युक्त रथ को तीव्र करने के लिये 
इनका आवाहन किया गया है। यह लोग सम्पत्ति को, आकाश और पृथ्वी को 
उत्पन्न करने वाले, लोकों के रक्षक ( तु० की० १०, १७१ ) हैं, जिन्हें देवों ने 
अमरत्व का केन्द्र बनाया । इनके लिये रूक्ष गायों से पका दुग्ध उत्पन्न करने 
के लिये इन्द्र का आवाहन किया गया है। साथ-साथ यह दोनों शत्रुओं पर 
बिजय और सम्पत्ति तथा भोजन की प्रचुरता प्रदान करते हैं। किन्तु इनमें 
बिभेद भी किया गया है। इनमें से एक ने उच्चाकाश में अपना आवास बनाया 
है, जब कि दूसरा पृथ्वी पर और वायु में निवास करता है; एक ने सभी 
प्राणियों को उत्पन्न किया, जब कि दूसरा सबको देखता हुआ गतिशील करता 
है।'२ आवासों से व्याधि और विनाश को भगाने, अपने स्तोताओं के शरीर 
में सभी औषधियाँ रखने, उन्हें सभी पापों से दूर और वरुण के पाशों से मुक्त 
रने के लिये, सोम-र्ट्र का आवाहन किया गया है ( ६, ७४ )। तीक्ष्ण 
आयुधों से युक्त इन लोगों से कृपा करने, और मनुष्य तथा पशु को समृद्धि 
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करने की प्रार्थना की गई है। वन्दी जलघाराओं को मुक्त करने, प्रकाश प्राप्त 
करने, और प्रकाशमान ग्रहों को आकाश में स्थित करने के लिये अभि-सोम 
की साथ-साथ प्रख्याति है। किन्तु इनका विभेद भी किया गया है। यह कहा 
गया है कि इनमें से एक को मातरिश्वन्‌ आकाश से लाये, और दूसरे को 
इयेन पक्षी पर्वेतों से ( १, ९३ )। इन दोनों की सम्मिलित सहायता तथा 
सुरक्षा का आवाहन, और पशु, अश्व, सन्तान, स्वास्थ्य, सुख, तथा समृद्धि प्रदान 
करने के लिये इनका स्तवन किया गया है ( १०, १ ९१, ६६० ) इस युग्म का 
अथर्ववेद में भी अनेक वार उल्लेख है। मेत्रायणी संहिता ( ३, ७' ) में न्हे 
दो नेत्र”! कहा गया है। शतपथ ब्राह्मण श्राताओं के रूप में इनका उल्लेख 
करता है (११, १, ६९) और यह भी कहता है फि सूर्य अझि का, तथा 
चन्द्रमा सोम का है (१, ६, ३ )। ऐसा प्रतीत होता है कि संस्कार मैं, 
अमि-सोम को सोम की हवि का अंश नहीं वरन्‌ अपूप और पशु बलियाँ ही 
समर्पित की जाती थीं । यह उल्लेखनीय है कि इन दो सहान सांस्कारिक देघों का, 
जो यज्ञीम साहित्य में बहुधा ही युग्म के रूप में आते हैं, इनकी प्रशस्ति में अपित 
एक सूक्त ( १, ९३ ) के अतिरिक्त, युग्म के रूप में केवल दो ही बार उल्लेख | 
किया गया है, और वह भी ऋग्वेद के सर्वाविक अर्वाचीन भाग में ही। 


कुछ अन्य युग्मों का फुटकर मंत्रों में आवाहन मिलता है। अभि- 
पर्जन्य का एक स्थल ( ६, ५२% ) पर उल्लेख है। भोजन और सन्तान प्रदान 
करने लिये इनकी एक साथ स्तुति की गई है, किन्तु इनका विभेद भी किया 
गया है। ऐसा कथन है कि एक ने हवि ( इलाम ) और दूसरे ने सन्तान 
( गर्भम्‌ ) उत्पन्न क्रिया । पर्जन्य-चात का चार स्थलों पर आवाहन है। पृथ्वी 
के वृषभों के रूप में इनका, जलमय वाष्प ( पुरीषाणि ) को प्रेरित करने के लिये 
स्तवन किया गया है ( ६, ४९7 ) । इन्द्रगवायु तथा अन्य देवों के साथ इनका 
वाष्पमय ( पुरीविणा ) बृषभों के रूप में आवाहन है ( १०, ६५१ ) । एक अन्य 
गणना में प्रचुर भोजन प्रदान करने के लिये इनकी स्तुति की गई है 
( ६, ५०९ )। एक बार इनका ( १०, ६६१° तु० की० निरुक्त ७, १० ) 
भाजन करने वाले भेंसे' ( सम्भवतः द्यौस्‌'* ) के साथ सम्बद्ध होने के रूप 
में आवाहन किया ग्या है। उषसू और रात्रि का अनेक बार आवाहन है। 
इनका प्रायः सदैव एकमात्र विष्वेदेव अथवा आग्री सुत्तं में ही उल्लेल मिलता 
है । यह दोनों समृद्ध देवियां (२, ३१% १०, ७०९), दिव्य कन्यायें 
( ७, २६ १०, ११०६), और आकाश की पुत्रियाँ ( ५, ४१४; १०, ७०९ ) 
हुं। यह दोनों दो पत्नियों के समान ( १, १ २२\) और दुग्ध से परिपूर्ण 
(२, ३९) हैं। अपने रंग को परिवर्तित करती हुई यह दोनों एक ही और 
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ऐसे शिशु को स्तनपान कराती हैं जो आकाश और पृथ्वी के बीच प्रकाशित 
होता है ( १, ९६” )। यह ऐसी दो बहने हैं जिनका मन एक किन्तु वणं 
भिन्न है, जिनका पथ एक. किन्तु अन्तहीन है, जो देवों द्वारा शिक्षित हो 
कर निरन्तर एकान्तरित होते हुये गतिशील हैं और न तो कभी टकराती हैं 
और न स्थिर ही होती है ( १, ११३१ )। यह दोनों ही ऋतु की प्रकाशमान 
मातार्य हैं ( १, १४२०); उज्ज्वल रर्मियों से यह प्रत्येक हवि का वहन 
करती ( ५, ४१° ) और यज्ञ का वितान बुनती हैं ( २, ३४ )। यह उपकारी 
हैं, इनका बहुधा आवाहन किया जाता है, और यह कुशासन पर विराजमान 
होती हैं ( ७, २६ ) । यह दोनों महान और सुअलंकृत हैं ( १०, ३६१. ११०६; 
१, १३°. १४२° ) । -एकान्तरित रूप से प्रकट होते हुये यह सभी जीवित 
प्राणियों को जागृत करती हैं ( २, ३१० )।* सूर्य और चन्द्रमा का पाँच 
बार 'पूर्यामासा” के रूप में और तीन बार 'ूर्याचन्द्रमसा” के रूप में उल्लेख 
है। सुर्य के नाम के साथ बने केवल यही दो यौगिक शब्द हैं । १० अधिकांश 
दशाओं में वस्तुतः प्रकाशमान पिण्डों से ही तात्पर्यं है । इस प्रकार यह कहा 
गया है कि दोनों एकान्तरित होते हुये चलते हैं जिससे हम लोग इन्हें देख 
सके (१, १०२९)। यह बृहस्पति का ही कार्य है कि सूर्यं और चन्द्रमा 
एकान्तरित ,दोते हुये उदित होते हैं ( १०, ६५१० )। विधाता ने सूर्यं और 
चन्द्रमा का निर्माण किया ( १०, १९०१ )। एक कवि यह कहता है कि, 
हिम अपने पथों पर उसी प्रकार चलें जिस प्रकार सूर्य और चन्द्रमा चलते हैं” 
( ५, ५१> )। फिर भी, जहाँ इस युग्म का अन्य देवों के साथ आवाहन 
है, वहाँ इनका औपचारिक मूर्तीकरण कर लिया गया है (१०, ६४३, 
९२. ९३० )। कुछ स्थलों पर सूर्यं और चन्द्रमा की प्रत्यक्षतः इनके युगल 
रूप में ही कल्पना की गई है, यद्यपि इसका स्पष्ट रूप से उल्लेख नहीं है । 
यह दोनों ही खेलते हुये बालकों की भाँति यज्ञ की परिक्रमा करते हैं; एक 
सभी प्राणियों का पर्यवेक्षण, और दूसरा पुनः जन्म लेकर ऋतुओं का 
संचालन करता है ( १०, ८५५९ ) । इसमें सन्देह नहीं कि वरुण के दो उज्ज्वल 


नवरो ( ८, ४१) और अमरों द्वारा निमित आकाश के दो ेत्रों ५0 
से इन्हीं का तात्पयं है । 8... 


9 
कुनः दे० गौ० १६१ और वांद; मैक्स मूलर : ओ० रि० २९ 
5] ६ ° ° अ 
बाद; हि० वे० मा० 2 ९८ — फेल : डी० पी० १५९; तु० कः सौ 
बे० ९३. द ¬ टेलर : भ्रिभिटिव कल्चर ३२२-८ ( माइधौलोजी का 
अध्याय ) ¬ "हॉग ः ऐतरेय माक्षण का अनुवाद, भाग २, ३०८ -- “तु० 
क्री० वही २, २९९ -- “त० की० निरुक्त ३, २२; मैक्स मूर : ले० छै० 
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२,६०६ -- अङ्रवेद्‌ २, ४००१, ६, ५२ 0005 ६८१; ७, ३६`. ८२ 
८३१. ८४२. ८५३ “मुईर : सं० टे० ५. ७०; एग्गर्स; मित्र २९-३१; 
औब्डेनवर्ग : त्सी० गे० ५०, ४६ -- मूईर : सं० टे० ५, २२०; मैकडौनेल : 
ज० ए० सो० २५, ४७० i भ्तु० की० फे : अ० फ़ा० १७, १४ -- र ' मैक्स 
मूलर : ले० ले० २, ६१४ -- * मैकडौनेल : ज० ए० सो० २७, १७५ -- 
१३मूहर : सं० दे० ५ १८०; हि० वे० मा० १, ४५६ -- * औल्डेनवर्ग : 
हिम्स देस ऋग्वेद १, २६७; हिलेत्रान्ट : गौ० ऐ०, १८९०, १० ४०१; हि० वे० 
मा० १, ४५८-६१ --* ° तु० की० छुडविग : क्रग्वेदका अनुबाद ४, २२८ -- 
१8.० ऋ० ५२; औस्डेनबर्गेः त्सी० गे ० ३९, ८९; हाँ० इ० ७९ -- १७औल्डेन- 
बगे : त्सी० गे० ५०, ६३ | 


(छ) देवों के समूह 


§ ४५, वेदों का पुराकथाञझासत्र सामान्यतया किसी देव" विशेष से सम्बद्ध 
देवों के कुछ निश्चित से समूहों को भी स्वीकार करता था"। ` इनमें से सबसे बड़ा 
और सर्वाधिक महत्वपूर्ण समूह मरुतों का है, जिनकी संख्या ऋग्वेद में विभिन्न 
रूप से २१ अथवा १८० ( पृ० १४७ ) बताई गई है, और जेसा कि स्पष्ट किया 
जा चुका है, इनका सदेव इन्द्र के युद्ध भभियानों में उनकी सहायता करते 
हुये वणान किया गया है (पृ० १०७)। इस समूह को “रुद्रों' के नाम से 
अक्सर उनके पिता 'रुद्र' के साथ सम्बद्ध किया गया है ( ७, १००. ३५६ )। 
ब्राह्मणों में रुद्रों का भी एक अलग समूह माना गया है और इनकी संख्या ऐतरेय _ 
तथा शतपथ ब्राह्मणों ( पृ० ३४ ) में ग्यारह, किन्तु तैत्तिरीय संहिता ( १, ४, 
१११ ) में तेतीस बताई गई है । अपेक्षाकृत एक छोटे से समूहवाले आदित्यो . 
को, जिनको संख्या ऋग्वेद के दो स्थलों पर सात या आठ ( पृ० ८१ ) और 
ब्राह्मणों में वारह हो जाती है, ऋग्वेद में नित्य ही या तो इनकी माता 
अदिति ( ७, १०" इत्यादि ) अथवा इनके प्रधान वरुण ( ७, ३५९ इत्यादि ) 
के साथ सम्बद्ध किया गया है। देवों का यह समुह मरुतों की अपेक्षा अघिके 
निश्चित है क्योंकि इसके सभी सदस्यों के अलग-अलग नाम हैं। ऋग्वेद में 
अक्सर उल्लिखित एक तृतीय समूह उक्त दो की अपेक्षा अधिक अस्पष्ट है क्योंकि 
न तो इसके सदस्यों का चरित्र-चित्रण किया गया है. और न उनकी संख्या का 
ही वर्णन है। इस समुह को विशेष रूप से इन्द्र के साथ ही सम्बद्ध माना जाता 
था, ऐसा उन दो स्थलों द्वारा प्रकट होता है, जहाँ आदित्यों के साथ वरुण 
अथवा अदिति का, रुद्रों के साथ रुद्र का, और वसुओ के साथ इन्द्र का, आवाहन ' 


किया गया है (9१९,५3१ 5,) ०3, ०, नो में वसुओं के 
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नायक अभि हैं'। एतरेय और शतपथ ब्राह्मणों में इनकी संख्या आठ मानी गई 
है ( ५० ३४ ) किन्तु तैत्तिरीय संहिता ( ५, ५, २० ) में यही ३३३ हो गई है। 
ऋग्वेद के कुछ स्थलों ( २, ३११; १०, ६६१२ तु० की० ७, १०९,३५४ ) 
पर आदित्यों, रुद्रों, और वसुओं के तोनों समूहों का साथ-साथ आवाहन किया 
गया है ।* पृथ्वी के वसुओं, अन्तरिक्ष के रुद्रो, और द्युलोक के आदित्यों के रूप 
में ब्राह्मण ग्रन्थ देवों का तीन प्रकार से विभेद करते हैं ( शतपथ ब्राह्मण 
१, ३, ४; ४, ३, ५१) । छान्दोग्य जेपनिषद्‌ ( ३, ६-१० ) में पाँच देव- 
समूहों का उल्लेख है, जहाँ वसुओं को अभि के साथ, रुद्रों को इन्द्र के साथ, 
आदित्यो को वरुण के साथ, मरुतों को सोम के साथ, और साध्यों को ब्रह्मा 
के साथ सम्बद्ध किया गया है .( तु० की० ऋग्वेद १०, ९०:१६ ४ । इनके 
अतिरिक्त एक समूह अंध॑-दिव्य अङ्गिरसों का भी है जिन्हें मुख्यतः बृहस्पति 
के साथ ($१ ३६, ५४) और दसरा छोटा-सा तीन ऋग्ुओं का जिन्हें 
प्रायः सदेव इन्र के साथ सम्वद्ध -किया गया है (६४६ )। अन्त में 'विधे 
देवा: अथवा सवंदेवों का एक बिस्तृत देव समूह है जिसका यज्ञ में महत्त्व- 
पुणं स्थान है, क्योंकि क्रग्वेद के कम से कम चालीस सम्पूर्ण सूक्त इन लोगों 
को समपित किये गये हैं। यह एक काल्पनिक यज्ञीय समुह है जिसका प्रयोजन 
सभी देवों का प्रतिनिधित्व करना है, जिससे सब देवों के लिये उद्दिष्ट स्तुतियों 
में कोई देव छूट न जाय । किन्नु कभी-कभी सर्वे-देवों को एक संकी समूह भी 
माना गया प्रतीत होता है, क्योंकि इनका वसुओं और आदित्यो जैसे अन्य देव-. 

समूहों के साथ-साथ आवाहन किया गया है ( २, ३४ J 
'इण्डशे स्टृडियन ५, २४०; बेन : ल० रि० चे० २, 


फे० रो १५१ -- २लुडविग : ऋग्वेद का अनुवाद ६, 
ज० अ० ओ० सो० १६, १७८ -- 


३७०; ब्लूमफील्ड : 
१४७; तु० की० पेरी: 
वेरः इण्डिशे स्टूडियन ९ ६; शर्मन : 
फि० हा० २३--हॉ० इ० १३७. १४३, नोट १, १८२। 


( ज ) अवर देवता 

$ ४६. ऋभुगण :-वेदों में उच्चतर 
व्यक्तित्व भी मिलते हैं जिन्हें मूलतः ओ 
माता गया है। इस प्रकार के लोगों में 


देवों के अतिरिक्त अनेक ऐसे पौराणिक 
र पूर्णतः दिव्य प्रकृति से युक्त नहीं 
ऋभरगण सर्वप्रमुख हैं। इनकी ऋग्वेद 
नाम का सौ से अधिक बार उल्लेख 
सदस्यों के अलग-अलग नाम, जो अवसर 
क्षन्‌’ ( ऋभुओं के प्रधान ), 
बार साथ-साथ, कुछ बार 
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केवल दो का ही, और अक्सर क्रभु का अकेले भी, उल्लेख मिलता है। इनको 
बहुधा बहुवचन “ऋभवः? के रूप में व्यक्त किया गया है, किन्तु इनमें से प्रत्येक 
के नाम का वहुवचन प्रयोग इनकी सम्पूर्ण त्रयी का द्योतक हो सकता है। कभी- 
कभी इन तीनों के (४, ३६२; ८, ४८? ) अथवा केवल दो के ( "वाजा 
ऋभुक्षणः” अथवा "वाजा ऋभवः?) ही बहुवचनों का साथ-साथ शब्द-वहुल 
रूप से इनकी त्रयी को व्यक्त करने के लिये प्रयोग किया गया है । एक वार 'वाजो 
विझ्वाँ ऋभवः प्रयोग भी मिलता है ( ४, ३६६ ) । इनसे अक्सर एक अनिश्चित 
से समूह का तात्पर्य प्रतीत होता है, क्योंकि सभी ( विश्वे ) ऋश्रुओं ( ७, ५११ ), 
अथवा ऋशभुओं के साथ ऋशभु, और विभ्रुओं के. साथ विम्वन्‌ ( ७, ४८* ), का 
आवाहन किया गया है । इस वाद के स्थल पर ऋभु और विभ्वन्‌ की प्रत्यक्षः 
इनके नाम के समूहों के प्रधानों के रूप में कल्पना की गई है । एक वार तीनों 
ऋशुओं का ज्येष्ठ, मझले, और कनिष्ठ के रूप में विभेद किया गया है (४, ३३*)। ; 
ऋशुओं को प्रायः एक दर्जन वार 'सौधन्वन' ( सुधन्वन्‌ के पुत्र ) पैतृक 
नाम से पुकारा गया है। एक वार इन्हें सामूहिक रूप से इन्द्र के पुत्र ( सूनो ) 
के रूप में भी सम्बोधित किया गया है (४, ३७”) । इसी मन्त्र में इनका 
“शवसो नपातः' के रूप में आवाहन मिलता है, जिससे ऐसा प्रतीत होता है 
मानों, सर्वथा इन्द्र के लिये व्यवहृत 'शवसः सूनु' उपाधि के विपरीत, 'नपातु' 
{ पौत्र, अर्थ भो ) शब्द का यहाँ श्रिष्ट प्रयोग उद्दिष्ट है। 'शवसो नपातः' उपाधि 
प्रायः इन्हीं ( ऋधुओं ) की विशिष्टता है क्योंकि यह पाँच वार इनके लिये 
तथा केवल एक ही वार 'मित्र-वरुण' के लिये व्यवहृत हुई है। एक स्थल पर 
( ३, ६०२) इन्हें “मनु के पुत्र” ( मनोर्‌ नपातः) कहा गया है और इनके 
पितरों ( पितरा ) का अनेक बार उल्लेख है। एक सूक्त में यह लोग भय्नि को 
अपने श्राता के रूप में सम्बोधित करते हैँ ( १, १६११३ )। 
यज्ञ स्थल पर आने ( ४, ३४'*.३७' ) और सोम-रस का पान करने 
, के लिये ( ४, ३४३६; ७, ४८* ) इनका बहुधा ही आवाहन किया गया है। 
उच्चाकाश में स्थित होने के कारण निन्नस्थ आवासों में आकर सोम पान करने 
के लिये इनकी स्तुति की गई है (४, ३७? )। इस कार्य में इन्हें सामान्यतया 
इन्द्र के साथ-( ३, ६०°; - ४, २३१.३४०.३४५० ), कुछ बार मरुतों के साथ 
( १, २०-१११; ४, ३८''), और एक वार आदित्यो, सवितृ, पतों और 
नदियों के साथ ( ४, ३४“ ) सम्बद्ध किया गया है। अन्य हृष्टियों से भी यह 
गोग इन्द्र के साथ घनिष्ठ रूप से सम्वद्ध हैं । यह लोग इन्द्र-वत्‌ हैं ( ४, ३७० ) । 
ऋभु एक नवीन इन्द्र की भाँति हैं ( १, ११०°)। इन्द्र के साथ यह भी 
मनुष्यों की, युद्ध में विजय प्रात करने में, सहायता करते हैं ( ४, ३७६ ) । 
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शत्रुओं का दमन करनें के लिये इन्द्र के साथ ही इनका आवाहन किया गया है 
( ७, ४८२ ) । अपनी कार्य कुशलता के आधार पर ही इन लोगों ने इन्द्र की 
मित्रता प्राप्तकी (३, ६०? ४, ३५७-१); क्योंकि इन्हीं लोगों ने इन्द्र के 
अश्चों का निर्माण किया। इनकी ( ऋभुओं की ) प्रशस्ति में समपित सुक्तो में 
इन्द्र के अतिरिक्त कदाचितु ही किसी अन्य देवता के साथ इनका आवाहन है, 
और केवल एक ही ऐसा स्थल ( ४, ३४८) है जहाँ इनके साथ इन्द्र का 
उल्लेख नहीं है। वास्तव में इन्द्र के साथ सम्बद्ध होना इनकी इतनी. अधिक 
विशिष्टता है कि इनकी त्रयी के ज्येष्ठतम सदस्य की ही भाँति इन्द्रको भी 
'ऋभुसन्‌' ( ऋम्रुओं का प्रधान) कहा गया है, और यही शब्द इन्द्र के ही 
सहयोगी' मरुतों के ज़िये भी दो या तीन बार व्यवहृत हुआ है। विश्वेदेव 


` सम्बन्धी कुछ सुक्तो में कुछ अन्य देवों, और मुख्यतः त्वष्ट के साथ भी, इन लोगों 
का सम्बन्ध स्थापित किया गया है। 


 कऋ्रुंके देहिक पक्ष अथवा इनके उपकरणा सम्बन्धी सन्दर्भ बहुत कम 
हैं। यह लोग आइति में सुयंवत्‌ हैं (१, ११०४) । इनके पास एक रथ है ` 
( १, १६१०) जिसे अश्व खींचते हैं ( ७, ४८१ )। इनका रथ उज्ज्वल और 
इनके अश्च मोटे हैं; यह लोग धातु के शिरस्राण तथा सुन्दर कराठहार धारण 
करते हैं (४, ३७” )। ऋश्चु के पास अनेक अश्च ( अशिन्‌ : ४, ३७० ) हैं । 
ऋभृगरण विशिष्टतः 'सुहस्ताः' और दक्ष ( अपस्‌, सौपस : ४, ३३१-८ इत्यादि ) 
हैं और इनकी कार्य कुशलता अतुज़नीय है ( ३, ६०* )। अक्सर यह कहा - 
गया है कि अपनी अनुपम योग्यता के कारण ही इन लोगों ने देवों का पद 
Ce र । अपने आश्चयंजनक कृत्यों द्वारा इन लोगों ने देवत्व प्राप्त 
, ६° )। अपने कुशल ङृत्यों द्वारा यह लोग देवता और 
गये, तथा श्येन पक्षी की भाँति द्युलोक में उतरते हैं ( ४, ३५८) बह लीन 
वायु के व्यक्ति हैं जो अपनी शक्ति से ही दुलोक तक चले गये ( १, ११०६ )। 
अपनी दक्ष सेवाओं के कारण यह लोग अमरत्व के पथ पर चल कर देवों के 
दल में सम्मिलित हो गये ( ४, ३५३ ), और इस प्रकार इन लोगों ने देवों की 
मित्रता और अमरत्व. प्राप्त कर लिया ( ४, ३३०४,३५३ ३०४ )। किन्तु यह 
लोग मूलतः मनु' के पुत्र मरणशील मानव थे, जिन्होंने अपने उद्योग से ही 
अमरत्व प्राप्त किया ( ३, ६०३; १, ११०९ )। ऐतरेय ब्राह्मण ( ३, २०१ ) में 
ऐसा कथन है कि मनुष्य होते हुए इन लोगों ने अपने तप ( तपस्‌ ) द्वारा देवों 


58 सोम पान करने का अधिकार प्राप्त कर लिया । इनके कार्यों से देवगण 
छ CE कि 'वज? देवों के, 'कागुझनु' इन्द्र के, और 'विम्वन्‌” वरुण 
े हो गये (४, ३३१ )। देवों के पास जाकर इन लोगों ने 
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देवों के बीच अपने कुशल कृत्यों द्वारा यज्ञ अथवा यज्ञ-भाग प्राप्त किया 
( १, २०१-८.१२१९)। इस प्रकार तृतीय अथवा सन्ध्याकालीन 'सवन' 
इनको ही “समर्पित किया जाता है, जिसका अधिकार इन्होने अपने दक्ष कार्यों 
द्वारा प्राप्त किया है ( १, १६१५ ४, ३३१-३४१, ३५९ )। इस कारण कभी 
कभी इन लोगों का स्पष्टतः देवों के रूप में ही आवाहन किया गया है ( ४, 
३६३७१ ) । 

उच्चतर देवों की भाँति इन लोगों की भी, समृद्धि तथा सम्पत्ति ( ४, ३३०. 
३७० ), मवेशी, अश्व, योद्धा ( ४, ३४° ), शक्ति, पोषण, सन्तान, कुशलता 
(१, १११२) आदि प्रदान करने के लिए स्तुति की गई है। सोम निर्माण 
करने वालों को यह लोग घन प्रदान करते हैं. ( १, २००; ४, ३५४ ) । यह्‌ 
लोग जिसकी सहायता करते हैं वह युद्ध में दुर्जेय ( ४, ३६९ ) होता है। युद्ध में - 
सहायता तथा युद्धःविजित धन प्रदान करने के लिये ऋभु और वाज का स्तवन , 
किया गया है ( १, ११५” ) 

वष्टु के लिये जिस 'तक्ष्‌' क्रिया का प्रयोग हुआ है उसी का सामान्यतया 
ऋशभुओं के हस्तकौशल के सन्दर्भ में भी व्यवहार किया गया है । उन पाँचों महान 
हस्तकौशलों की, जिनसे यह लोग देवता बन गये, प्रायः समान रूप से सर्वत्र 
चर्चा की गई है, और इनमें से सभी अथवा: अधिकांश का इनकी प्रशस्ति में 
समर्पित प्रायः सभी सुक्तों में उल्लेख मिलता है। इन लोगों ने एक ऐसे 
रथ का निर्माण किया ( १, १११.१६१7; ४, ३३-३६१ ) जो अश्वविहीन, 
वल्गा-विहीन, तीन पहियों वाला, तथा अन्तरिक्षगामी है ( ४, ३६१) 
उस रथ का जो चारों ओर भ्रमण करता है, इन्होंने अधिनों के लिये 
निर्माण किया १, २०२.१६१६; १०, ३९९) | एक ऐसे मन्त्र 
( ४, ३४* ) में, जहाँ इनके प्रत्येक कृत्य की अलग-अलग एक एक शब्दों द्वारा 
गणना कराई गई है, जब यह कहा गया है कि इन्होने स्वयं अश्विनों का भी 
निर्माण किया, तब यह उक्त अभियान को व्यक्त करने का ही एक शिथिल प्रकार 
प्रतीत होता है। 

इन लोगों ने इन्द्र के रथ में जुतने योग्य दो “हरी” अश्चों का निर्माण किया 
( ४, ३३° इत्यादि )। उस समय भी इस कृत्य का ही एक भिन्न सन्दर्भ प्रतीत 
होता है जब ऋभुओं को एक अश्च बनाने की इच्छा करने वालों, अथवा एक के 

: बाद दूसरा अश्व बनाने वालों के रूप में व्यक्त किया गया है ( १, १६१३७ ) । 
इन लोगों ने एक ऐसी गाय बनाया (१, १६१२; ४, ३४१ ) जो अमृत 
प्रदान करती है ( १, २०३), तथा जो सभी को प्रेरणा देने वाली और स्वरूप 
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है ( ४, ३३८) । इस गाय का इन लोगों ने चर्म से निर्माण (१, ११०°), 


अथवा चमं से निष्कर्षण ( अरिणीत ) किया ( १, १६१० इत्यादि )। इन 
लोगों ने उसकी रक्षा की और उसके मांस का निर्माण किया ( ४, ३३* ) । 
इस गाय का इन लोगों ने बृहस्पति के लिये ही निर्माण किया ऐसा उस मन्त्र 
( १, १६१९ ) से व्यक्त होता है जिसमें कहा गया है कि इन्द्र ने दो अश्ों को, 
तथा अश्चिनों ने रथ को सन्नद्ध किया, जबकि बृहस्पति सर्वरूप ( गाय ) को 
हाँक कर ले गये | माँ को अपने बछड़े से पुनः मिला देने का इनका एक साधारण 
सा कार्य, जिसका केवल दो बार ही उल्लेख ( १, ११०८.१११ ) है, सम्भवतः 
उपरोक्त कृत्य से ही सम्बद्ध प्रतीत होता है । 
ऋरुंओं ने अपने,उन पितरों को भी पुनः युवा कर दिया ( १,२०९. 
१११% ४, ३५° ), जो क्षीण-क्राय और एक जीण यूप के समान हो गये थे 
( १, ११०९ ४, ३३१३) । इन्होंने अपने इन वृद्ध माता-पिता को पुनः युवा 
बना दिया ( १, १६१९० )। उपरोल्लिखित कृत्यां की संक्षिप्त गणना में 
( ४, ३४१ ) जब केवल इतना ही कहा गया है कि इन्होंने अपने पितरों का 
निर्माण किया, तब वहाँ भी निःसम्देह इनके इसी कृत्य से तात्पयं है। 
देवों में इनकी यह प्रशंसनीय प्रसिद्ध है कि, इन लोगों ने अपने क्षीण और 
जराक्रान्त माता-पिता को इस प्रकार युवा बना दिया कि वह लोग चलने में पुनः 
समर्थ हो गये ( ४, ३६२) । इसी युक्त के प्रथम मंत्र में ऐसा कहा गया है 
कि यह इन्हीं का महान कार्य है कि इन्होंने आकाश और पृथ्वी का निर्माण 
किया। अतः, यहाँ आकाश और पृथ्वी से इनके माता-पिता का ही तात्पर्य 
प्रतीत होता है। 
जिस कौशल का सर्वाधिक बार उल्लेख है, और जो ऐसा महानतम कार्य 
माना गया है जिसने ऋशभुओं को त्वष्ठ के सफल प्रतिद्वन्दियों के रूप में प्रतिष्ठित 
कर दिया, यह है, कि ऋश्रुओं ने त्वष्ट वारा निमित एक प्याले से चार 
प्यालों का निर्माण कर दिया ( १, २०६, ११०९ ४, ३५०३ ३६९ )। यह 
प्याला देवों ( १, १६१०; ४, ३५० ) अथवा असुरों (१, ११०३) का पान 
करने का पात्र है। लड़की के बने एक प्याले से चार बनाने के लिये देवों ने 


दिया कि वह लोग (क्रमुगण) भी देवों के साथ समान रू 


हर )। दो, तीन, अथवा चार प्याले बनाने के ऋभुओं के 
क ताव की तव ने प्रशंसा (पनयत्‌) की और जब उन्होनि चार प्रकाशमान प्याले 
देखे तब उन पर अपनी अनुमति ( अवेनतु ) प्रदान की (४, ३३०९) । 
१ किन्तु एक अन्य स्थल पर उन्होंने देवों के पान-पात्र को टुकड़ों में विभक्त कर 
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देने के कारण ऋभुओं का वत्न करने की इच्छा प्रकट की है ( १, १६१४० ); 
फिर भी, इसी सूक्त के प्रथम मंत्र में स्वयं ऋभुओं ने देवों के पात्र को द्वुकड़ों में 
विभक्त करने जेसी अपनी किसी भी इच्छा को अस्वीकार किया है । इनके 
सम्बन्ध में यही कहा गया है कि अमरों के बीच प्रसिद्धि की कामना रखते हुये 
इन लोगों ने खेत की भाँति एक चौड़े मुख वाले पात्र को नापा (१, ११०० )। 
उस समय भी इसी कौशल का अपेक्षाकृत भनिश्चित सा सन्दर्भ है जक यह कहा 
गया है कि इन्होंने प्यालों का निर्माण किया ( १, १६११; ३, ६०२ तु० की० 
४, ३५° ) । 


प्रसंगतः ऋभुओं के कौशल का इस वक्तव्य से और विस्तारण किया गया है 
कि इन लोगों ने स्तुति ( १०, ५०°), यज्ञ ( ३, १४१२ ), और दोनों लोकों _ 
का निर्माण किया ( ४, ३४९ ), अथवा यह लोग आकाश को धारण करने वाले 
हैं १०, ६६” ) । 


एक दूसरी पुराकथा ऋभुओं को सवितृ के साथ सम्बद्ध करती है । ऐसा कहा 
गया है कि दुतगामी ऋभुगरण वायु की गति से अन्तरिक्ष का श्रमणा करते हैं 
( ४, ३३१ तु० की० १, १६११९ )। बहुत श्रमण करने के पश्चातु यह लोग 
सवितृ के घर आये, और जब यह लोग 'अगोह्य' में पहुँचे तब सवितृ ने इन्हें 
अमरत्व प्रदान किया ( १, ११०१३ ) । बारह दिनों तक तन्द्रावस्था में रहते 
हुये जब इन लोगों ने 'अगोह्य” के सत्कारों का आनन्द प्राप्त कर लिया तब इन्होंने 
विस्तुत खेतों का निर्माण और जल-धाराओं का निर्देशन किया जिसके फल 
स्वरूप सूखे स्थानों पर पौधे उग आये तथा नीचे के स्थानों में जल भर गया 
( ४, ३३° )। जब यह लोग 'भगोह्य' के गृह में तन्द्रित थे उस सम इन लोगों 
ने अपने कौशल से उच्च स्थानों को तूण से और गरत्तों को जलों से परिपूर्ण कर 
दिया ( १, १६१९ )। निद्रा से जागृत होने पर इन लोगों ने अगोह्य से यह 
जिज्ञासा की कि किसने इन्हें जगाया; एक वर्ष में इन लोगों ने चतुदिक दृष्टिपात 
किया ( वही "° )। 


“नहभ्ु' शब्द “रभ्‌’ ( पकड्ना ) धातु से व्युत्पन्न हुआ है ( तु० की ० 
२, ३०)", और इस प्रकार इसका अर्थ 'हस्त-कुशल” अथवा 'निपुण' है। 
ऋग्वेद में यह अक्सर एक विशेषणा के रूप में आता है और इसी अर्थ में 
अनेक बार इन्द्र, अमि, और आदित्यों के एक गुण का द्योतक है। यह 
जर्मन ९०९ और अग्रेजी ०)(* के ही समान प्रतीत होता है। “वाज” ( 'बजू' 
धातु से व्युत्पन्न ) का शक्तिशाली”, और 'विभ्वन्‌' ( 'वि’, और “भू धातु से 
व्युप्पन्न ) का (ले, /(बज़ाकार), अर, हः) नन अत्वं के नाम, तथा 


_________DistizesBysisshents ecengett eyeenkoshs———— 
२५४ चेदिक माइथौलोजी 

दद भे इनके सम्बन्ध में उपलब्ध विवरण, इसी बात को व्यक्त करते हैं कि. 
इनकी अनिवार्य प्रकृति कुशल सिल्पियों जेसी ही थी । 

यह स्पष्ट है कि आरम्भ से ही इन्हें देवता नहीं माना गया है। इन्द्र 

के साथ घनिष्ठ सम्बन्ध ने इन लोगों की मूल प्रकृति को किसी प्रकार प्रभावित 
किया, अथवा नहीं, यह सन्दिग्ध है। यह भी अनिश्चित है कि इनके पेतृक 
नाम 'सौधन्वन' से किसका तात्पर्य है, क्योंकि 'सुधन्वन्‌' शब्द ऋग्वेद में केवल 
दो वार रुद्र और मरुतों के एक र गुण के रूप में हो आता है । फिर भी, यही 
सर्वाधिक सम्भव है कि इनके पिता-माता, जिनका इतना अधिक बार उल्लेख 
है, आकाश बौर पृथ्वी” को ही व्यक्त करते हैं। यह धारणा कि यह लोग 
उर्वरता उत्पन्न करते हैं, सवितृ अथवा अगोह्य (वह सूर्य 'जिसे छिपाया नहीं 
जा सकता? )€ के गृह में इन लोगों के बारह दिनों के प्रवास से सम्बन्धित है । 
इसलिये अनेक विद्वान” इन लोगों को तीनों ऋतुओं“ का जनक मानते हैं, जो 
मकर संक्राति के समय बारह दिनों तक स्थिर रहते हैं। त्वष्टु का प्याला 
सम्मवतः चन्द्रमा का द्योतक है और इसे जिन चार में ऋश्रुगण परिवर्तित 
कर देते हैं वह चन्द्रमा के ही चार पक्षों को व्यक्त करते हैं। सम्पूर्ण रूप से 
देखने पर यही सम्भव प्रतीत होता है कि ऋभुगण मूलतः ऐसे पाधिव अथवा 
अन्तरिक्षीय शिल्पी माने गये हैं जिनकी कुशलता ने क्रमशः, अलौकिक दक्षता 
व्यक्त करने वाली अनेक पुराकथाओं को आकर्षित कर लिया है। किन्तु 


ऋग्वेद द्वारा प्रस्तुत प्रमाण किसी निश्चित निष्कर्ष की सम्भावना के लिये 
कदाचित ही पर्याप्त हैं। 


१तु० की० वाकारनॉगल : अल्‍्टिन्डिशे ग्रामेटिक, १० ७० ~ वब्रगमैन : 
ग्रुन्ड्रिस २, २९८; तु० को०, कुत; त्सी० ४, १०३-२०; बाकरनॉगल : कु० 
त्सी० २४, २९७ -- उबुगन : ल० रि० वे० २, ४०७ के अनुसार 'धन! -- 
*तु० की० औढ्डेनवर्ग : से० बु० ई० ४६, १९१ -- “कुन : ए० १३४; 
र्सिमर : आल्टिन्डिशे लेबेन ३६६ -- “वे० वी० १८९४, ३७, नोट ३; बन : 
छ०२ि० वे० ३, ५* के अनुसार 'जिससे कुछ भी न दिपाया जा सके! अर्थ 
है -- "त्समर : आल्टिन्हिशे लेबेन, उ० स्था०; लुडनिग : ऋग्वेद का अनुवाद, 
२, १२५; के ऋ० ५३-४ द्वि° बे० मा० १, ५१५; हाडी : बेश पौ० १०० -- 
र ¦ 3० स्था०, के अनुसार यह लोग भूत, वर्तमान, और ऊ निमा के समय 
~ ड० रि० बे० २, ४१२, के अनुसार यह तीन प्राचीन 
यब्चाञ्चि की म i प्राप्त कर लिया था और जिनकी संख्या 


की 
न 


तु० का० रौथ : त्सी० गे० २३ १२६; पु 2 
४ ल० रि० वे० 


के० रौ० $ र 
११९,आसमम १ Sh र्‌ १०३; बंध 


॥ 


यकि ला कम व २५५ 
२, ४०३-१३; ३, ५१-५; श्रोडर : ग्री० हे० १०८११०; वालिस : कॉ० ऋ० 
२४-६; मेयर : जर्मनिशे माइधौलोजी १२४; औ० वे० २३५-६ (तु० की० 
श्रोडर : वी० मौ० ९, २५३ )। 


९ ४७. अप्सरस्‌ :--अप्सरस्‌ एक प्रकार की ऐसी दिव्यांगना की द्योतक 
है जो ऋग्वेद तक में अपने भौतिक आधार से सर्वया पृथक हो गई प्रतीत 
होती है । इस ग्रन्थ में इसके सम्बन्ध में उपलब्ध सामग्री अत्यन्त कम है, क्योंकि 
इसका नाम केवल पाँच बार ही आता है। उच्चतम द्युलोक में अप्सरस्‌ अपने 
प्रेमी ( जिसे पिछले मन्त्र में 'गन्धर्व' कहा गया है) को देख कर मुस्कराती है 
(१०, १२३° )। वसिष्ठ अप्सरस्‌ से ही उत्पन्न हुये थे (७, ३३), और 
ऐसा कथन है कि वसिष्ठ-गण अप्सरसों के निकट बेठे थे ( वही * )। समुद्र 
के अप्सरसों का सोम की ओर बहते हुए वरणंन किया गया है ( ९, ७८) ), 
जिससे सोम रस में मिश्रित किये जाने वाले जल का ही सन्दर्भ प्रतीत होता है । 
अर्धे-दिव्य शक्ति-सम्पन्न और लम्बे केशों वाले तपस्वी को अप्सरसों तथा गन्धर्वो 
के पथ पर विचरण कर सकने की क्षमता से युक्त बताया गया है (१०, १३६६) । 
गन्धर्वं की जलों में स्थित पत्नी 'अप्या योषा' से भी निःसन्देह अप्सरसों का ही 
आशय है ( १०, १०“ )। र 

अथर्ववेद में अप्सरसों के सम्बन्ध में कुछ अधिक विवरण मिलता है । इनका 
आवास जलों में स्थित है, जहाँ से यह एक क्षण में ही आती और जाती रहती 
हैं ( अथर्ववेद २, २? ) । मनुष्यों के निकट से, नदी में अथवा जलों के तट पर 
चले जाने के लिये इनकी स्तुति की गई है ( अथर्ववेद ४, ३७२) । विश्वावसु 
गन्धर्व के साथ रहने वाली देवी का, मेघों, विद्युत, और तारों से सम्बद्ध होने 
के रूप में वर्णन है ( अथर्ववेद २, २ )। अप्सरसों को स्पष्ट रूप से गन्धो 
की पत्रियाँ कहा गया है ( अथर्ववेद २, २” ) और गन्धो के साथ इनके 
सम्बन्ध ने बाद की संहिताओं ( वाजसनेयि संहिता ३०, ८; अथर्ववेद ८, ९*, 
इत्यादि ) में सूत्रवतू प्रकृति विकसित कर ली है। शतपथ ब्राह्मण ( ११, 
५, १४) में अप्सरसों को एक प्रकार के जलीय पक्षी ( आतयः : तु० की० 
ऋग्वेद ९, ५१ ) का खूप धारण कर लेने “वाला कहा गया है। वैदिकोत्तर 
साहित्य में इन्हें अक्सर वन में स्थित जलाशयों और नदियों, मुख्यतः गंगा ' 
में रहने वाली कहा गया है। यह समुद्र में स्थित वरुण के प्रासाद में भी 
मिलती हैं ।* इस शब्द का व्युत्पत्तिजन्य अर्थ सम्भवतः 'जलों में विचरण 
करने वाली! है ।? 


उपरोक्त प्रमाणा ऐसा व्यक्त करते हैं कि अप्सरसू सम्बन्धी प्राचीनतम 
धारणा के अन्तसँल, प्रहार कोसी सही फ्िग्रांगुद्ा 'है।जिफ्ले-ऋग्वेद तक में गन्धवे 


पा णिजाटटपतिकीए यासरी angotrrGyaarkeost 
सह छां झाका क पा पछि 
नामक एक अर्धे-देवता की पल्ली मान लिया गया है। बाद की संहिताओं में 
अप्सरसों का क्षेत्र पृथ्वी और विशेषतः वृक्षों तक फैल गया है। इन्हें न्यग्रोध 
और अध्चत्य वृक्षों पर रहने वाला कहा गया है जहाँ इनकी वंशी और झजन्नरियों 
की ध्वनि गुँजती रहती है (अथर्ववेद ४, ३७४९ )। अन्यत्र इन वृक्षों तथा 
उदुम्बर और प्लक्ष के वृक्षों को भी, गन्धवाँ और अप्सरसों का आवास बताया 
गया है ( तैत्तिरीय संहिता ३, ४, ८*। इस प्रकार के वृक्षों पर रहने वाले 
गन्धवा और अप्सरसों से, गुजरते हुए वैवाहिक जलुस ( गरात ) पर अनुग्रह 
करने के लिये स्तुति की गई है (अथर्ववेद १४, २९ )” | शतपथ ब्राह्मण 
(११, ६, १ ) में अप्सरसों को नृत्य, गायन और क्रीड़ा में रत बताया गया 
है। वेदिकोत्तर ग्रन्थ तो पौराणिक तथा वास्तविक पर्वतों तक को इन दोनों 
प्रकार के प्राणियों का प्रिय आवास बताते हैं।* अथववेद इनके एक इस 
गुण की भी चर्चा करता है कि अप्सरसों को पासो का खेल अत्यन्त प्रिय है 
( अथर्ववेद २, २” इत्यादि ); किन्तु इनके द्वारा मुख्यतः मानसिक व्यतिक्रम 
उत्पन्न कर देने के भय से इनके विरुद्ध अभिचारों का प्रयोग किया गया है 
( अथवंवेद २, ३” इत्यादि ) । 


अतीव सुन्दरी” ( तु० की० शतपथ ब्राह्मण १३, ४, ३९4 ) अप्सरसों के 
प्रेम का केवल गन्धर्व ही वरन्‌ कभी कभी मनुष्य तक आनन्द लेते हैं ( तु० 
की० १०, ९५* )। कमसे कम एक अप्सरस्‌ की मनुष्य के साथ सम्बद्ध 
हो जाने की एक पुराकथा वैदिक साहित्य में मिलती है। यहाँ अनेक 
अन्य अप्सरसों के केवल नाम का भी उल्लेख है। अथर्ववेद तीन के नाम की 
चर्चा करता है, यथा: उग्रजितु, उग्रपस्या, और राष्ट्रभृत्‌ ( अथर्ववेद १६, 
११८ ), जब कि वाजसनेयि संहिता में अनेक अन्य के अतिरिक्त उर्वशी और 
मेनका का भी उल्लेख है ( वाजसनेयि संहिता १५, १५- १९ ) । शतपथ ब्राह्मण 
( ३, ४, १२ ) भरतों° के राज-परिवार की पूर्वजा शकुन्तला ( शतपथ ब्राह्मण 
१३, ५, ४°), तथा साथ ही साथ उवंशी ( शतपथ ब्राह्मण ११, ५, १° ) 
की भी चर्चा करता है। 
इनमें से जो केवल एक नाम ऋग्वेद में आता है, वह है 'उवंशी'। इस 
ग्रन्य में इसे एक अप्सरस्‌ ही माना गया है ऐसा इस तथ्य द्वारा व्यक्त होता है 
कि-एक मन्त्र में वसिष्ठ को उवंशी से उत्पन्न और दूसरे मन्त्र में एक अप्सरस्‌ 
से उत्पन्न कहा गया है ( ७, ३३१-१२ )। इसका एक बार जलधाराओं के 
साथ आवाहन किया गया है ( ५,.४१९ ) । अन्यथा इसके नाम का केवल 


दो बार, एक वाद के ऐसे अस्पष्ट मुक्त में उल्लेख“ है (१०, ९५१०-१७ ) 


शक जा बक भमी इला के (पत्र ० ।नीक. वार्तालाप का 
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विवरण है । इसे यहाँ जलीय ( अप्या ), अन्तरिक्ष को व्याप्त करने वाली, और 
अन्तरिक्ष में गमन करने वाली ( यही गुण १०, १३९” में एक दिव्य गन्धर्वं के 
लिये भी व्यवहृत हुआ है ) कहा गया है। ऐसा कथन है कि इसने मनुष्यों के 
वीच चार शरद्‌ ऋतुय व्यतीत कीं ( मन्त्र £ ), और पुनः आने के लिये इसकी 
नुति की गई है ( मन्त्र ०) । प्रत्यक्षतः यह प्रार्थना अस्वीकृत कर दी गई; 
किन्तु पुलुरवस्‌ को यह वचन दिया गया कि उसकी सन्तान देवों की 
आराधना करेगी जब कि स्वयं वह ( पुरूरवस्‌ ) स्वर्ग में आनन्दपूर्वंक जीवन 
व्यतीत करेगा (मन्त्र °) । इस सूक्तं के अनेक मन्त्र शतपथ ब्राह्मण 
(११, ५, १ ) में वणित एक क्रमबद्ध कथा के ऐसे सूत्र बन गये हैं जो ऋग्वेद 
के आशय के मिथ्याग्रहण पर आधारित विवरणों को ही प्रस्तुत करते हैं। 
यहाँ यह कहा गया है कि उवंशी नामक अप्सरस्‌, इला के पुत्र पुरूरवस्‌ के 
साथ एक ऐसे सूत्र में आबद्ध हुई जिसका स्थायित्व इस वचन पर आधारित 
था कि वह पुरूरवस्‌ को कभी नम्न नहीं देखेगी । गन्धर्वो ने कुचक्र रच कर रात्रिके 
समय कोलाहल उत्पन्न किया, जिसके फलस्वरूप पुरूरवस्‌ नझ्नावस्था में ही उठ 
खड़े हुये और विद्युत की चमक में उर्वशी ने उन्हें देख लिया। उसी क्षण 
उर्वशी अन्तंष्यान हो गईं उसे खोजते हुये पुरूरवस्‌ इधर-उधर फिरते रहे । 
अन्ततोगत्वा उन्होंने कमल पुष्पों से भरे एक सरोवर में अन्य अप्सरसो के साथ 
जलीय पक्षी के रूप में उर्वशी को भी तेरते हुये देखा। उर्वशी ने उनके 
सम्मुख अपने को प्रकट किया और उनकी विनती के फलस्वरूप एक वर्ष बाद 
एक रात्रि के लिये उनके साथ रहनें का वचन दिया ।* पुरूरवस्‌ नियत समय 
पर आये और दूसरे ही दिन गन्धवाँ ने एक विशेष प्रकार से अभि उत्पन्न-करके 
उन्हें एक गन्धर्वं बन जाने का वरदान दिया । १०, ९५ के अतिरिक्त पुरूरवसू 
का नाम, जिसका अर्थ 'जोर से बुलाना' है, ऋग्वेद के केवल एकै ही अन्य स्थल 
( १, ३१ ) पर आता है जहाँ यह कहा गया है कि धर्मात्मा मानव ( मानवे ) , 
पुरूरवस्‌ के लिये अमि ने आकाश से गर्जन (वाशय) कराया । फिर भी, इस शब्द 
का यहाँ एक बिशेषणात्मक आशय हो सकता है। कुछ विद्वानों?” ने पुरूरवस्‌ 
और उर्वशी की क्रमशः सूर्य और उषस्‌ के रूप में व्याख्या की है। केन 


'देखिये सेन्ट पीटसँबर्ग कोश, ' व० स्था० 'गन्धकै -- *होल्त्समैन : त्सी० 
गे० ३३, ६३५, ६४१ -- यास्क : निरुक्त ५, १३, ने 'अप-सारिणी? से 
व्याख्या की है; तु० की० मेयर : इन्डोजम॑नीशे माइथेंन १, १८३; श्रोडर : 
आऔ० हे० १०; पिशल : वेदिशे स्ट्रडियन १, ७९ तु० की० १८३ और बाद; 
छुदभिग : मेथोड ९१; अन्यथा वेवर : इण्डिशे स्टूडियन १३, १३५, ग्रासमेन : 
न ठटर बरो बी दी Wha हाल ; अगर स्टूडियन HORNS 
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१३, १३६; मेयर : उ० पु० १३ -- दोल्समेन : त्सी० ग० ३३, ६४० और 

बाद; श्रीडर : उ० पु० ६७; मेनहाट : वा० फे० १, ९९ और वाद -- “*महा- 

कात्य काल में अप्सरायें नियमित रूप से दिव्य नतेकियाँ बन गई हैं | -- तु 

वौ० वेबर : इन्डिशे स्ट्ूडियन १, १८९-२०१; होल्त्समै न : त्सी० गे० ३३, ६३५ 

और वाद; ल्यूमेन : त्सी० गे० ४८, ८०-२; ब्राइके : वही ४९८ और वाद -- 

 4तुष्की० औल्डेनवग,: से० बु० ई० ४६, ३२३ -- 'इनके “आयु? नामक एक व्ज़ापु अरे 
पुत्र हुआ: तु० की० कुन: हे० गौ० ६५.७१; इन्डिज स्टूडियन १, १९७; जधिष्् 
शेल्डनर : वेदिशे स्ट्रडियन १, २८३; वर्गेन : ७० रि० वे० २, ३२४; ओल्डेन 

बर्ग: से० बु० ई० ४६, २८ -- ' 'वेत्रर : इन्डिशे स्ट्रडियन १, १९६; मक्स 

मूलर : चिप्स ४२, १०९ और बाद । 


लासन; इ० आ० १, ४३२, नोट २; कुन: हवे गौ० ७१-८; रौथ : 
निरुक्त १५५-६; ग्रासमैन : ऋग्वेद का अनुवाद २, ४८८; बर्गेन : छ० रि० 
बे” २, ९०-६; श्रोडर : उ० पु० १, २३-३९ ( तु० की०, वी० मौ० ९, २५३); 
औल्डेनबग : त्सी० गे० ३७, ८१; ३९, ५२, नोट ४. ७३-६; गौ० ऐ० १८९०, 
४२० और बाद; गेल्डनर : वेदिशे स्ट्रडियन १, २४३-९५; हॉ० इ० १३७। 


§ ४८. गन्धर्व जैसा कि दिखाया जा चुका है, ऋग्वेद तक में गन्धर्व 
नामक पुरुष प्राणी अथवा प्राणियों को अप्सरस्‌ अथवा अप्सरसों के साथ 
सम्बद्ध किया गया है। ऋग्वेद में आनेवाले बीस स्थलों में से केवल तीन बार 
ही इस शब्द का बहुवचन प्रयोग मिलता है, जब कि अथवंवेद में आनेवाले बत्तीस - 
में से प्रायः आधे बार यह बहुवचन में ही प्रयुक्त हुआ है । कुछ बार 'गन्धरेव'१ 
{एक विशालकाय राक्षस ) के रूप में अवेस्ता में भी इस नाम का केवल 
एकवचन रूप मिलता । यह इस बात का संकेत करता है कि केवल एक व्यक्ति से 
“ही गन्धवोँ का क्रमशः एक वर्ग के रूप में विकास हुआ होगा । बाद की संहिताओं 
में देवों, पितरों. और असुरों के साथ-साथ इनके भी एक स्पष्ट वर्ग का उल्लेख 
किया गंया हैं ( अथर्ववेद ११, ५९; तैत्तिरीय संहिता ७, ८, २५९ )। यजुर्वेद 
की कुछ शाखाओं में इनकी संख्या २७ निश्चित की गई है, किन्तु अथववेद में इसे 
६३३३ तकःबताया गया है (अधर्ववेद ११, ५२)२ । यह तथ्य कि इनकी धारणा 
'आरतीय-ईरानीं काल की है, इनकी अस्पष्टता का कुछ भंशों तक समाधान कर 
देता है। इसके अतिरिक्त, ऋग्वेद में उपलब्ध प्रमाण इतने अल्प और अस्पष्ट हैं 
कि उनके आघार पर इनकी मूल प्रकृति के सम्बन्ध में कोई भी निश्चित निष्कर्ष 
निकालना कठिन; है। यह उल्लेखनीय है कि यह नाम दूसरे और सातवें मण्डलो 
में केवल चित एका बार ही. मिलता है, जब कि आठवें में यही दो बार इन्द्र के 
'एक विरोधी व्यक्ति के झप में आता है। कभी-कभी यह शब्द केवल एक 

"अभिधा मात्र ही: ती होत है ।ार इकार ०व्षावसु' ( सभी श्रेष्ठ 
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पदार्थों से युक्त ) उपाधि संयुक्त मिलती है ( ९, ८६; १०, १३९१; अथर्ववेद 


२, २7; वाजसनेयि संहिता २, ३)। एक सूक्त में गन्धर्वे के वाचक के रूप में 
अकेले यह ' उपाधि व्यवहृत हुई है ( १०, ८५९१-२९ तु० की० ४०४१ ); और 
बाद की संहिताओं, ब्राह्मणों, तथा वेदिकोत्तर साहित्य में भी, यह अक्सर 
किसी एक गन्धर्व के नाम के रूप में ही आती है। 


ऋग्वेद में गन्धर्वं को अन्तरिक्ष अथवा आकाश के उच्च क्षेत्रों में स्थित 
माना गया प्रतीत होता है। यह स्थानों को नापनेवाला है ( १०, १३९” )। 
यह वायु के अगाध स्थानों में मिलता है ( ८, ६६०) । यह दिव्य है और 
आकाश के 'नाक' पर सीधा खड़ा होता है ( १०, १२३०) । यह वह प्रेमी 
है जिसे देखकर अप्सरस्‌ मुस्कराती है ( वहीं? )। इसका आवास द्युलोक यें 
स्थित है ( अथववेद २. २९ ), । देवों के कृपापात्र गन्धर्वो के साथ रहते 
हैं ( अथर्ववेद ४, ३४? ) । कुछ स्थलों पर गन्धर्वे को, दिव्य प्रकाश के किसी 
रूप के साथ, घनिष्ठतः सम्बद्ध किया गया है। इस प्रकार वरुण के दूत स्वणां- 
पंखोंवाले पक्षी-रूपी सुर्य के साथ (१०, १२३९), सूर्य-पक्षी के साथ (१०,११ ७१), 
सुयं-अश्च के साथ ( १, १६३२ ), सूयं के साथ समीकृत सोम के साथ (९, ८५१) 
इसे सम्बद्ध किया गया है। इसे चन्द्रमा की कक्षा के २७ तारों ( वाजसनेयि 
संहिता ९, ७), और विशेषतः रोहिणी के साथ ( अथर्ववेद १३, १९१ ) भी 
सम्बद्ध किया गया है। ऋग्वेद के एक सूक्त (१०, १२३ ) में यह सम्भवतः इन्द्र 
धनुष के साथ भी सम्बद्ध है । वाजसनेयि संहिता ( १८, ३८ और बाद ) में 
अभि, सूर्यं, चन्द्रमा और वायु के साथ गन्धर्वो की गणना है । वेदिकोत्तर साहित्य 
में मरीचिका के विभिन्न नामों में से एक नाम 'गन्धवों का नगर”” भी है। 


इसके अतिरिक्त गन्धो को ऋग्वेद में अक्सर ( प्रमुखतः नवम्‌ मणडल में ) 


सोम के साथ भी सम्बद्ध किया गया है। यह सोम के स्थान कीं रक्षा करता है 
“और देव जाति को सुरक्षित रखता है ( ९, ८३४ तु० की० १, २२” )। सोम 


के सभी रूपों का अवलोकन करता हुआ यह आकाश के “नाक” फर खड़ा होता है 
( ९, ८५९ )। पर्जन्य और सूर्यं की पुत्री के साथ गन्धर्वं भी सोम को संवृद्ध 


करते हैं ( ९, ११३१ )। गन्धां के मुख से देवगण अपने पेय का पान करते 


हैं ( अथवंवेद ७, ७३१ )। मैत्रायणी संहिता ( ३, 5” ) में यह कंथन है कि 
गन्धर्व गण देवों के लिये सोम की रक्षा करते थे किन्तु उसकी घोरी हो जाने देने 
के कारण दरडस्वरूप उन्हें सोम के पास से बहिष्कृत कर दिया गया। निःसल्पेह« « 
सोम के साथ इस सम्बन्ध के कारण ही गन्धर्व को पौधों का ज्ञांता कहा गया है 
(जथवंवेद ४78) 77 के “ही मै हो ममवत गा 
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ऋग्वेद में एक ऐसे आक्रामक व्यक्ति के रूप में आता है जिसका अन्तरिक्ष क्षेत्र 


में इन्द्र ने भेदन किया ( ८, ६६” ) अथवा जिस पर विजय प्राप्त करने के लिये 
इन्द्र का आवाहन किया गया है ( ८, १११) । एक बाद के ग्रन्थ में गन्धर्वे 
विश्वावसु से बचकर आने के लिये सोम की स्तुति की गई है ( तेत्तिरीय संहिता 
१, २. ९१ )। यह भी कहा गया है.कि सोम, गन्धर्वा के वोच रहता था, अथवा 
गन्धर्व विश्वावसु ने उसे चुरा लिया था, किन्तु इसका गन्धवाँ से 'वाच्‌' देवी के 
मूल्य पर पुनः क्रय किया, जा सका क्योंकि गन्धर्वं लोग खियों के प्रेमी थे 
( ऐतरेय ब्राह्मण १, २७; तैत्तिरीय संहिता ६, १, ६“; मैत्रायणी संहिता 
३, ७२ )। गन्धवा की आक्रामक प्रवृत्ति सम्बन्धी धारणा प्राचीन प्रतीत होती 
है, क्योंकि अवेस्ता ( यष्ट ५, ३८ ), में वेत 'हओम” के आवास, 'बोरुकष' में 
रहनेवाले आक्रामक 'गन्डरेव' से युद्ध करके 'केरेसास्प' ने उसे पराजित किया था । 
इसके अतिरिक्त, घनुर्घर 'कृशानु जो सोम ले जाने वाले श्येन पक्षी पर बाण , 
चलाता है ( ऋग्वेद ४, २७१ ), एक गन्धव ही प्रतीत होता है, और तैत्तिरीय 
आरण्यक ( १, ९२ ) में उसे स्पष्ट रूप से ऐसा ही-कहा भी गया है । 


गन्धर्वं को कभी कभी जलों के साथ सम्बद्ध किया गया है। 'जलों में स्थित 
गन्धवं' और 'जलीय दिव्यांगना” को क्रमशः 'यम” तथा 'यमी' के पिता-माता कहा 
गया;( १०, १०* )। जल में गिराये गये सोम को 'जलों का गन्धं’ कहा गया है 
( ९, ८६% )। अप्सरसों के साथ सम्बद्ध, गन्धर्वो को भी; अथर्ववेद में जलों में 
रहनेवाला बताया गया है ( अथर्ववेद २, २२) ४, ३७११ )। अवेस्ता में 'गन्डरेव’ 
गत्ते का वह अधिपति है जो जलों में रहता है ( यष्ट १५, २८ )। 


जलीय दिव्यांगना के साथ गन्धव का सम्बन्ध विशिष्टतः विवाह का द्योतक 
है। इसी कारणा इसे विवाह-समारोह के साथ सम्बद्ध किया गय 


[ है, और 
अविवाहित कन्याओं के सम्बन्ध में ऐसा कथन है कि वह गन्बर्वे, तथा साथ ही 


साथ, सोम और अभि? की भी होती हैं ( १०, ८५१०-१ ) | विवाह-सूत्र में आबद्ध 
[ हो जाने के काके दिनों में गन्धव विश्वावसु को पति का प्रतिद्वन्दी माना 
गया है ( वहीं )। गन्चरवाँ का' यह खरी-्रेम बाद की संहितायं में प्रमुख है 
हक कर 5 छ ७? )। इस प्रकार गन्धर्वं और अप्सरायें 
मान गये है; ओर सन्तान के आकांक्षियों स्तुति 
की गई है ( पञ्चविश ब्राह्मण १९, ३९ )। 2 
दिव्य गायकों के रूप में गन्धवों की काव्यो भर 
धारणा का, जो महाकाव्यों अं 
बाद में मिलती है, ऋग्वेद में कोई स्पष्ट संकेत नहीं 
i. ६ स्पष्ट संकेत नहीं मिलता ( तु० की० १०, 
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ऋग्वेद में इनके देहिक स्वरूप के केवल दो या तीन ही सन्दर्भ मिलते 

हैं। यह लोग दायु-केशी हैं (३, ३८९ )। गन्धर्वो के पास प्रदीप्त आयुध 

हैं १०, १२३९ )। अथर्ववेद. ( मुख्यतः ४, ३७; ८, ६१ और--बाद ) इस 

दिशा में अधिक निश्चित है। यहाँ इन्हें 'अतिलोमश” तथा अर्ध-पशु कहा गया है 

नो अनेक हृष्टियों से मनुष्यों के लिये हानिकारक हैं। फिर भी, अन्यत्र इन्हे 

सुन्दर कहा गया है ( शतपथ ब्राह्मण १३, ४, ३” )। ऋग्वेद इतना और 

जोड़ देता है कि गन्धर्व सुरभित परिधान धारण करते हैं (१०, १२३४ ), 

जब कि अथर्ववेद ( १२, १९१) में पृथ्वी की गन्ध को गन्धर्वो तक उठने वाला 
कहा गया है। > 


उक्त कथन 'गन्ध' से इस शब्द के निष्पन्न हुए होने की सम्भावना व्यक्त करता 
है। किन्तु यदि यह ठीक भी हो, तो भी, इस प्रकार की व्युत्पत्ति इसकी मूर्ल 
धारणा पर कोई प्रकाश नहीं डालेगी। इस नाम को यूनानी ६४५7०००5 (केन्टॉरस) 
के साथ तक समीक्षत किया गया है; किन्तु इस समीकरण का औचित्य सिद्ध करने 
लिये व्यावहारिक व्युत्पत्तिशासत्र की सहायता, और साथ ही यूनानी शब्द” में ० 
के संदिग्ध से सन्निवेष को स्वीकार करना पड़ेगा । इसके अतिरिक्त इन दोनों 
की धारणाओं में भी कोई परस्पर समानता नहीं है। प्रमाणों की समीक्षा के 
आधार पर गन्धर्वो की मूल प्रकृति के सम्बन्ध में यही कहना सम्भव प्रतीत 
होता है कि यह उज्ज्वल और दिव्य प्राणी थे, जिनको कभी कभी अपनी प्रेमिका . 
अप्सरसों के साथ जलों में रहने वाला माना गया है । फिर भी, विभिन्न विद्वानों 
द्वारा विभिन्न अनुमान प्रस्तुत किये गये हैं। कुछ लोग गन्धवों को “वायवीय 
आंत्मायें"* मानते हैं। दूसरों का यह विचार है कि गन्धर्व इन्द्र-धनुष कार, 
अथवा चन्द्रमा के एक दिव्य पुरुष का”, अथवा सोम का", अथवा उदित 
होते हुए सूर्यं का"३, अथवा एक मेघ-आत्मा का”, प्रतिनिधित्व करतें हैं । 


१ यष्ट ५, ३७; १९, ४१; तु० की० स्पौगेलः डी० पी० २७६; वार्थोलोमाइ : 
त्सी० गे० ४२, १५८ -- वेवर : वे० बी० १८९४, पृ० ३४ -- 'हि० वे० 
मा० १, ४२७ -- `वर्गेन और हिलेब्रान्ट द्वारा अमान्य; तु० की०, औ० वे० 
२४६, नोट १ -- देखिये सेन्ट पीटसँवर्गं कोश, व° स्था०, 'गन्धवे-नगर', 
«पुर! -- ध्कुन : दे० गौ० १५१-२; वेबर: वे० बी० १८९४, ७-९ ( तु० 
की० १८८८, ५० १३, नोट); कृशानु’ के रिये, तु० की० वेवर: इन्डिशे 
स्ट्र्डियन भौ २, ११३-४; कुन : कु० त्सी० १, ५२३ में; रौथ : त्सी० गे० 
३६, २५९; बन : छ० रि० वे० ३, ३० और बाद; स्पीगेल : डी० पी० २२३- 
४; ब्ञमफील्ड : ज० अ० ओ० सो० १६, २०; औ० वे० १८१ -- ओडर : 


३) गयर : न्डो० माइयेन १६४ और बाद --तु० की० ब्रुगमैंन : 
औ० हे०, 8३ युर ब Maha तको भौर बाद व >; मैन 


२६२ । पति मम जी || “वैदिक माइथौलोजी . 


युन्ड्स, १, ४८१ -- 'मैनहार्टं २०१; मेयर : उ० पु० १, २१९ और वाद; 
श्रोडर : उ० पु० ७१; हि० वै० मा० १, ४४६ --१”रौथ : निरुक्त प्रस्तावना, 
१४५; आसमैन : ऋग्वेद का अनुवाद २, ४००; ड्युसन : 'फलॉसफी डेस वेद 
२५३; “कस्दै : वी० मौ० ९, १६४ -- "सेन्ट पीटसंवग कोश; छुडविग:: 
ऋग्वेद का अनुवाद ४, १५८; हाँ० ई० १५७ -- * बर्गेन : छ० रि० वे० २, 
३८ और वाद -- वारिस : कॉ० ऋ० ३४, ३६ तु० की०, ल० ऋ० फो० 
१०१ -- * 'कुन : ३े० गौ० १५३ । | 


कुन : कु० त्सौ० १, ५१३ और बाद; वेवर : इन्डिशे स्ट्र्डियन १, ९०; 
५, १८५:२१०; १३, १३४ और वाद; मेयर : ३० पु० ११-२.१६-८.२३.५५. 
१७९; वेन : छ० रि० वे० ३, ६४-७; पिशल : वेदिशे स्ट्ूडियन ?, ७७- 
८१; स्पीगेल : डी० प्री? २१०-१५; हि० वे० मा० १. ४२७-६६; औ० वे० 
२४४-९; त्सी० गे० ४९, १७८-९ | 


$ ४६. रक्षक देवता :-'वास्तीष्‌ पति’ का नाम ऋग्वेद में केवल सात बार 
माता है और तीन मन्त्रों के एक छोटे से सूक्त ( ७, ५४ ) में इसकी प्रशस्ति है! 
इसका यहाँ, प्रवेश को अनुकूल बनाने, व्याधियों को दूर करने, मनुष्य और पशु 
को आशीर्वाद देने; पशुओं और अश्चों के रूप में समृद्धि प्रदान करने, तथा सदैव 
ही रक्षित रखने के लिए, आवाहन कया गया है। उक्त सुक्त के ठीक बाद 
वाले सूक्त के प्रथम मन्त्र ( ७, ५५१ ) में इसका व्याधियों को नष्ट करने वाले - 
ऐसे व्यक्ति के खूप में वर्णन किया गया है जो सभी रूप धारण कर सकता है। 
एक बार ( ७, ५४१ ) इसे सोम के साथ समीकृत और 'इन्दु' के रूप में संबोधित 
किया गया है। विश्वदेव को अपित एक सुक्तके एक मन्त्र (५, ४१८) में 
_ इसका त्वष्ट के ठीक बाद आवाहन, और सम्भवतः एक महानु शिल्पी के रूप 
रूप में इसे त्वष्ट के ही साथ समीकृत भी किया गया है। एक अन्य मन्त्र 
( =, १७१ ) में इसे एक हृढ़ स्तम्भ, और सोम दबाने वालों का एक कवच 
कहा गया है, तथा इन्द्र के साथ समीकृत भी किया गया प्रतीत होता है । 
दशम्‌ मण्डल के एक मात्र स्थल पर जहाँ इसका उल्लेख है, इसे विधानो का 
. एंक ऐसा पालनकर्ता कहा गया है जिसे स्तुति ( ब्रह्म ) के साथ साथ देवों ने 
निमित किया था ( १०, ६१० )। गेल्डनर के अनुसार, यहाँ रुद्र से तात्पर्य है, 
क्योंकि तेत्तिरीय संहिता '( ३, ४०, १०२ ) में “वास्तोष्पति” इसी देवता की . 
धि है । यद्यपि इस स्थल पर इसे अनेक देवों के साथ समीकृत किया गया 
ऐसा मानने के लिये पर्याप्त कारण नहीं हैं कि यह नाम मूलतः उपाधि 
क ( अनि के लिये 'गृहपति” की भांति ) किसी भी एक देव के साथ 
__ = शा । गृह्य सूत्र ( अधलायन गृह्य सूत्र २, ९९; शञाङ्खायन गृह्यसूत्र ३, ४; 
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पारस्कर गृह्यसुत्र ३, ४० ) यह निर्देश करते हैं कि नुतन गृह में प्रवेश करने के. है कि नुतन गृह में प्रवेश करने के 
समय वास्तोष्पति का स्तवन करना चाहिये। यह निर्देश तथा इस देव की 
प्रशस्ति में समपित उक्त सुक्त इस बात का संकेत करते हैं कि सरल अर्थों में 
यह आवासों का एक रक्षक देवता है)" जैसा कि स्वयं इसके नाम के अर्थ 'आवासों 
का अधिपति' से भी व्यक्त होता है। इस प्रकार यह साधारण कोटि की उस 
देव-श्ृंखला के अन्तर्गत आता है जो पुरातन विद्वासों में, वृक्षों और पर्वंतों 
जैसे प्राकृतिक तत्वों में तक में चेतन रूप से निहित, अवस्थित, अथवा उनके 
अधिष्ठाता, माने जाते थे । 
क्षेत्रस्य पति” भी इसी कोटि के अन्तर्गत आता है, जो खेतों का रक्षक देवता 
है। ४, ५७ के प्रथम तीन मंत्रों में इसका, पशु तथा अश्व प्रदान करने, और 
साथ ही साथ आकाश, पृथ्वी, पौधों, और जलों को मघं से परिपूणां करने के 
लिये आवाहन किया गया है ।) सवंदेवों को समपित सूक्त (७, ३५१ ) के एक” 
मंत्र में सवितृ, उषस्‌ और पर्जन्य के साथ इसको भी समृद्धि प्रदान करने के लिये 
स्तुति की गई है । इसी प्रकार के एक अन्य सुक्त (१०, ६६१३) में स्तोता इसे 
अपना समीपवासी बनाने की कामना करता है। गृह्य सुत्रं में यह निर्देश है कि 
किसी खेत की जुताई के समय इसका यज्ञ अथवा स्तवन करना चाहिये 
( आश्वलायन गृह्य सूत्र २२. १०५ शाङ्कायन गृह्य सूत्र ४, १ ३० )। कृषि-देवों 
को सम्बोधित सुक्त के एक मन्त्र में ( ४, ५७९ ) प्रचुर अन्न और समृद्धि प्रदान 
करने के लिये 'सीता' का आवाहन किया गया है। सीता बाद में ( पारस्कर 
गृह्य सुत्र २, १७१ ) इन्द्र की पत्नी के रूप में आती है (.सम्भवतः इसलिये कि 
ऋग्वेद में इन्द्र को एक बार 'उवंरापति' कहा गया है: ८, २१२ तु० की० ४, 
५७४ ), और 'सावित्री' पैतृक नाम धारण करती है ( तैत्तिरीय संहिता २, ३, 
१०१ )। उपरोल्लेखित सूत्र के एक स्थल पर, 'बलिहानों के हार से युक्त” 
के रूप में वाणात 'उर्वरा' के आशीर्वाद का आवाहन किया गया है। ~ 
१० चे० २१ ; वास्तोष्पति = असि, वालिस : कॉ० ऋ० २२ -- तु० 
की० ब्लमफील्ड : से० बु० ३० ४२; ३४२-४ -- ड्विस्लर मेमोरियल, २४१, में 
पेरी के विचार से इसका सम्भवतः पूपन्‌" से तात्पर्यं है । तु० की०, और्‌० 
वे० २५४-५ । 


४--पौराणिक पुरोहित और नायक 
§ ५०. महु :-- मनु” अथवा “मनुओं' की अभिधा का अक्सर ही “मनुष्य 
के आशय में प्रयोग होते के कारण कभी कभी यह निश्चित करना कठिन हो 
जाता है कि ऋग्वेद में इसे कहाँ व्यक्तिवाचक संज्ञा माना जाय । ऐसा प्रतीत होता 
है कि इस बाद के आशय में यह प्रायः बीस बार मनु के रूप में और कदाचित 
CC-0, Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. ॥ 
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“इतनी ही बार मनुओं के रूप में आता है। मनु को पाँच बार एक पिता, और 
इसमें से दो बार निश्चित रूप से 'हमारे पिता” ( २, ३३०२ इत्यादि, तु० की० 
§ ९ ) कहा गया है । यज्ञकर्त्ताओं को मनुओ का 'विशः' (४, ३७ इत्यादि ), 
और अधि को मनु की सन्तानो के बीच रहने वाला ( १, ६८ ) कहा गया 
-है। मनु ही यज्ञ-प्रथा के आरम्भकर्त्ता थे; क्योंकि अग्नि प्रज्वलित करने के 
वाद सात पुरुहितों के साथ इन्हो ने ही सर्वप्रथम देवों को हवि समर्पित की 
(१०, ६३०) । मनु का यज्ञ वर्तमान यज्ञ का प्रारूप है, क्योंकि इस बाद के 
यज्ञ की मनुओं द्वारा देतों को समर्पित यज्ञ से तुलना की गई है ( १, ७६” ) । 
इस प्रकार की तुलनाओं को अक्सर क्रियाविशेषण शब्द 'मनुष्वतु' (मनुओं की 
भाँति ) द्वारा व्यक्त किया गया है। यज्ञकर्ता भी अभि को उसी प्रकार यज्ञ का 
साधन बनाते हैं जिस प्रकार मनुओं ने बनाया था ( १, ४४११ ) । वह मनुओं 
` की ही भाँति अभि को प्रज्वलित करते हैं (५, २११ इत्यादि )। मनुओं की 
ही भाँति वह भी उसी अन्नि का आवाहन करते हैं जिसे मनु ने प्रज्वलित किया 
था (७, २२ )। उसी भाँति सोम अपित करते हैं जिस भांति मनु ने क्रिया 
था ( ४, ३७: )। सोम से उसी प्रकार प्रवाहित होने की स्तुति की गई है जेसे 
वह किसी समय मनु के लिये प्रवाहित होता था ( ९, ९६९१ )। मनु ने सभी 
लोगों के प्रकाश के हेतु अभि की स्थापना की ( १, ३६१९) । मनु का अनेक 
प्राचीन यज्ञकर्त्ताओं, जैसे अङ्जिरस्‌ और ययाति के साथ ( १, ३१४४ ), झृगु और 
अङ्भिरस्‌ के साय ( ८५, ४३१२ ), अथर्वन्‌ और दध्यञ्ज्‌ के साथ ( १, ८०१९ ), 
दष्यक्न, अङ्गिरस्‌, अत्रि, और करव के साथ ( १, १३९१ ) भी उल्लेख मिलता 
है। ऐसा कहा गया है कि देवों ( १, ३६** ), मातरिश्वन्‌ (१, १२८१ ), 
मातरिश्वन्‌ और देवों ( १९, ४६९ ), और काव्य उशना' (-८, २३९ ) ने मनु 
को अभि प्रदान अथवा मनु के यज्ञ के लिये उसे प्रतिष्ठित किया था । उक्त अंतिम 
चार स्थलों पर इस शब्द का सम्भवतः केवल 'मानव” का अभिधात्मक बर्थ ही 

प्रतीत होता है । । 
इनदर के सम्बन्ध में यह कहा गया है कि उन्होंने मनु विवस्वत्‌ (वाल० ४१) 
र ब ( के ३१) र साथ बंठ कर सोमपान किया था, अथवा 
उद् म अपनी शक्तिवृद्धि के लिये मनुओं के सोम, तीन जलाशयों का, 
पान कर लिया था ( ५, २९०) । ऐसा भी कथन है कि सोम को मनु के पास 
एक पक्षी लाया था (४, २६९ )। तैत्तिरीय संहिता और शतपथ ब्राह्मण में 
अनु का अक्सर ब्रामिकर संस्कारादि करनेवाले के रूप में भी वर्णन किया गया च 
Ne pe विवस्वतु का पुत्र माना गया प्रतीत होता दः 
तु० की० ३') इसे मः वैवस्वत (३° की० पृ० ७८) 
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कहा गया है। अथर्वदेद ( ८, १०४४ ), शतपथ व्राह्मण ( १३, ४, ३१ ), और 
साथ ही साथ वेदिकोत्तर साहित्य में भी मनु नियमित इप से 'वेबस्व॒त' पैतृक 
नाम धारण करते हैं। यम भी विवस्वत्‌ का एक पुत्र और मरणणीलों (मनुष्यों) 
में प्रथम है। इस प्रकार मानव जाति के पुर्वज के रूप में 'मनु' केवल यम! 
का ही एक द्वितीय वाचक है ।* किन्तु मनु को पृथ्वी पर उत्पन्न होनेवाले मनुष्यों 
में प्रथम माना गया है, जब कि , 'यम', मृत मनुष्यों में सर्वप्रथम के रूप में 
दूसरे लोक में मृतकों के राजा बन गये। इसीलिये शतपथ ब्राह्मणा ( १३, 
४, ३१? ) में मनु वैवस्वत का मनुष्यों के शासक के रूप में और यम वेवस्वत - 
का ( मृत ) पितरों के शासक के रूप में वर्णन किया गया है । यास्क ( निरुक्त 
१२, १० में ) सूर्य (आदित्य) के रूप में बिवस्वत्‌ की, और सरण्यु की स्थानापन्न 
“'सब॒र्णा' ( तु० की० १०, १७"; पृ० २३८ ) के पुत्र के रूप में मनु की व्याख्या. 
करते हैं और इसकी गणना ( निरुक्त १२, ३४ ) दिव्य क्षेत्र के दिव्य प्राणियों 
के अन्तर्गत करते हैं ( ने धणट्रुक ५, ६ )। 


शतपथ ब्राह्मण ( १, ८, १० ) उस कथा का वर्णन करता है कि किस 
प्रकार सभी प्राणियों को वहा ले गये प्रलय जल से एक नौका में मनु एक 
मत्स्य ( वेदिकोत्तर साहित्य के पुराकथाशात्र में यह मत्स्य विष्णु का एक 
अवतार है ) द्वारा बचा लिये गये थे । यह कहा गया है कि इसके बाद अपनी 
_उस इडा नामक पुत्री के माध्यम से हो मनु मानव जाति की प्रथम सन्तान के 
जनक हुये, जो उन्हीं की हवि से उत्पन्न हुई थी । यह कथा अथर्ववेद तक के समय 
में भी ज्ञात थी, ऐसा इसी संहिता के एक स्थल द्वारा व्यक्त होता ( अथर्ववेद 
१९, ३९८ ) ।? प्रलय-जल की पुराकथा अवेस्ता में भी आती है, और यह 
` भरोपीय भी हो सकती है।* सामान्यतया इसे एक सेमिटिक स्रोत ` से गृहीत 
माना गया है किन्नु यह मान्यता अनावश्यक प्रतीत होती है ।£ 


१एक प्राचीन ऋषि और याश्षिक देखिये $ ५८ ( ख ) ¬ *सम्भवतः 
केऽल आयौँ के ही पूर्वज के रूप गें, क्‍योंकि अनेक संथलों पर इसका चौस्‌ से 
भिभेद किया गया है, हु० की० मूईर ४ सं० ० १, १७४; स्पीगेल : डी० पी० 
२७२ -- २० ३० १६० -- 'फे० रौ० २१३-६ -- वर्नोफ़ः भागवत 
पुराण, भूमिका -]।४; वेत्रर : इग्डिशे स्टूडियन १, १६० और बाद ; स्पीगेल : 
डी० पी० २७६-४; भौ० वे० २७६ नोट ~ “मैक्स मूलर : इन्डिया, १३३-८; 
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कुन : ऐे० गौ० २१; कु० त्सी० ४, ५१; कार्सेन : कु० त्सी० २, ३२; 
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न 
§ ५१. मृगु-गाण +--भगु' एक ऐसा नाम है जो ऋग्वेद में भृगुवत्‌ः 
\ क्रिया विशेषण के रूप में दो बार आने के साथ साथ इक्कीस बार और मिलता 
है। यह केवल एक बार हो एक वचन में आता है और इसलिये पौराणिक 
व्यक्तियों के एक वर्ग का ही योतक प्रतीत होता है। बारह बार अझि को 
समपित सुक्तो में उल्लिखित भूगुओं को प्रमुखतः मनुष्यों के पास तक अमि पहुँचाने 
के कार्य से सम्बद्ध किया गया है। मातरिश्वन्‌ भृगु के पास अझि को एक धनागार 
के रूप में लाये ( १, ६०१ ), अथवा उन्होंने गुम अभ्नि को भृगुओं के. लिये? 
प्रज्वलित किया ( ३, ५” )। मातरिश्वन्‌ और देवों ने अमि को मनु के लिये 
“निमित किया, जब कि भृगुओं ने शक्ति से अभि को उत्पन्न किया ( १०, ४६१ ) । 
भृगुओं ने अमि को जलों में स्थित पाया ( १०, ४६२); जलों में अझ्ि की 
स्तुति करते हुये इन लोगों ने अमि को 'आयु' अथवा मनुष्य के आवासो में 
किया ( २, ४९ तु० की० ° )। इन लोगों ने मित्र की भांति (अभि को) 
(लड़को म) अच्छी तरह स्थित किया ( ६, १५२ ) अथवा मनुष्यों के बीच एक 
- धनागार के रूप में रक्ला ( १, ५८९ ) । अभि भृगुओं का उपहार है ( ३, २*)। 
मन्थन करते हुये इन लोगों ने स्तुति द्वारा अझि का आवाहन किया (१, १२७०) । 
प्रशस्ति गीतों से इन लोगों ने अभि को लकड़ी में ( ४, ७१) प्रकाशित किया 
( १०, १२२° )। यह लोग अमि को पृथ्वी की नाभि ( १, १४३४ ) तक 
लाये ( तु० की० पृ० १७४ ) । जहाँ अथर्वन्‌ ने संस्कारों और यज्ञों की स्थापना 
की, वहीं भृगुओं ने अपनी “योग्यता से अपने को देवों के रूप में प्रकट किया 
( १०, ९२१" )। इनकी योग्यत! को, जो प्रमुखतः अमि उत्पन्न करने के रूप में 
व्यक्त होती है, प्रसंगानुसार कलात्मक कहा गया है। इस प्रकार ऐसा 
कथन है कि स्तोतागण इन्द्र अथवा अश्चिनों के लिये उसी भांति स्तुतियों 


का निर्माण करते हैं जिस प्रकार भृगुओं ने एक रथ का निर्माण किया 
(४, १६४; १०, ३९४ ) । 


८ यह एक प्राचीन जाति के लोग हैं; क्योंकि स्तोतागण अङ्िरसों और 


ˆ अथर्वेनों के साथ साथ इनकी अपने सोम-प्रेमी पितरों के रूप में चर्चा करते हैं 


( १०, १४९), और अझि का उसी प्रकार आवाहन करते हैं. जिस प्रकार भृगु 
( भूगुवत्‌ ), अङ्गिरसादि और मनु ने किया था ( ८, ४३१३) । स्तोतागण 


इन्द्र से अपनी स्तुतियाँ उसी प्रकार सुनने का आवा करते 
हन करते हैं जिस प्रकार 
उन्होंने यतियों कौर भृगुओं की स्तुतियां सुनी थीं ( ८, ६१८), अथवा उस 
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प्रकार सहायता करने की स्तुति करते हैं जिस प्रकार उन्होंने यतियों, भृगुओं 
और प्रस्कण्वों की सहायता की थी ( ८, ३* )। दुह्य और तुवंश के साथ साथ 
भुगुओं का भी राजा सुदास्‌ के शत्रुओं के रूप में उल्लेख है (७, १८९ )। उक्त 
अन्तिम तीन स्थलों पर इनका नाम एक ऐतिहासिक जाति के लोगों का द्योतक 
है। समस्त तँतीस देवों, मरतों, जलों, अश्चिनों, उषस्‌ और सूर्य के साथ भृगुओं 
का भी सोमपान करने के लिये आवाहन किया गया है ( ८, ३०६ )। इनकी 
सूर्यं से तुलना की गई है और यह कहा गया है कि इनकी अपनी सभी कामनाएँ 
तृप्त हो गई थीं (८, ३ )। एक स्थल (९, १०११ ) उस समय एक 
अज्ञात पुराकथा से सम्बद्ध किया गया है जब स्तोता कृपणों को उसी भाँति 
दूर भगाने की इच्छा व्यक्त करता है जिस प्रकार भुगुओं ने ( मखम्‌ नामक ) 
राक्षस को भगाया था। र 


इस प्रकार ऋग्वेद में भुगुगण कभी भी वर्तमान पुरोहितों के नहीं, वरन्‌ | 
ऐसे प्राचीन याज्ञिकों और पूर्वजों के द्योतक हैं जिनके “भृगु” उसी प्रकार प्रधान 
हैं जिस प्रकार 'अद्धिरस” अद्धिरसों के, अथवा वसिष्ठ वसिष्ठों के । 

अग्नि के अवतरण और मनुष्यों तक उसके पहुँचाने की पुराकथा प्रमुखतः 
मातरिशिन्‌ और भृगुओं से सम्बद्ध है । किन्तु जहाँ मातरिश्वन्‌ उसे विद्युत के रूप 
में आकाश से लाते हैं, वहीं भृगु उसे लाते नहीं, वरत्‌ केवल यही माना गया है कि 
यह लोग पृथ्वी पर यज्ञ की प्रतिष्ठा और सम्पादन के लिये उसे प्रदीप्त करते हैं । 


बाद के वैदिक साहित्य में भृगु, एक जाति का प्रतिनिधित्व करने वाले एक 
ष्ठा के नाम के रूप में आता है ( अथववेद ५, १९”; ऐतरेय ब्राह्मण २, २०*)। 
यह ( भृगु ) प्रजापति के वीज से एक स्फुलिङ्ग की भाँति उत्पन्न होता है, और 
वरुण द्वारा दत्तक ले लिये जाने के कारण 'वारुशि' पेतृक नाम प्राप्त करता है 
` ( ऐतरेय ब्राह्मण ३, ३४१ तु० की० पञ्चविश ब्राह्मण १८, ९१ ) । शतपथ 
ब्राह्मण ( ११, ६, १* )* में इसे स्पष्ट रूप से वरुण का पुत्र कहा ही गया है। 

व्युत्पत्ति की दृष्टि से 'भुगु” शब्द का अर्थ प्रकाशमान” है, जैसा कि “भ्राज्‌ . 
( प्रकाशित होना ) धातु से निष्पन्न 'होता-है। बर्गेन) के विचार से इस बात 
पर कदाचित ही सन्देह किया जा सकता है कि मुलतः भृगु' अभि का ही एक 
नाम था; जब कि कुन* और बाथ” इस मत पर सहमत हैं कि अभि के जिस 
रूप का यह प्रतिनिधित्व करता है वह विद्युत है। कुन* और वेबर” अझि- 
पुरोहितों के रूप में झृगुओं को यूनात्ती ( ४^४।४०५ ) के साथ समीक्षत करते हूँ । 

ग्तु० की० औल्डेनबर्ग : से० बु० ई० ४६, २४३ -- “वेबर : त्सी० गे० 


९, २४० और वाद -- 3बगेन : छ० रि० बे० १, ५२-६; तु० की० हॉपकिन्स : : 
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त ज० अ० ओ० सोर १६, २८० -- ऐकुन : हे० गौ० ९-१४ -- श्री) १० -- 
च्ळुन : हे० गौ० २१-२ -- तसी० गे० ९, २४२; मूईर : सं० टे० १, १७०; 
औष० वे० १२३; हॉ० इ० १६८। 


$ ५२. अथवन्‌ :--अथर्वन्‌' का नाम ऋग्वेद में 'चौदह वार, जिसमें से 

तीन बार बहुवचन रूप में, आता है। साथ ही यह अथर्ववेद में भी अनेक बार 
मिलता है। सामान्यतया अथर्वन्‌ एक प्राचीन पुरोहित के रूप में ही आता है। 
इसने अमि का मन्थन किया ( ६, १६१३ ), और पुरोहितगण अमि का उसी 
प्रकार मन्थन करते हैं जिस प्रकार अथर्ववन्‌ ने किया था (६, १५१० )। 
अर्वन्‌ द्वारा उत्पन्न अभि, विवस्वतु के दूत बन गये ( १०, २१० )। अथवंनु 
ने सर्वप्रथम यज्ञों से व्यवस्था स्थापित की, जब कि भृगुओं ने अपनी योग्यता 
से अपने को देवों के रूप में प्रकट किया ( १०, ९२१?” )। यज्ञ द्वारा अथर्वन्‌ ने 
सर्वप्रथम पथों को विस्तृत किया; उसके वाद सूर्ये उत्पन्न हुये ( १, ८5३“ ) । 
पिता मनु और दध्यञ्चू के साथ-साथ अथर्वतु ने तप किया ( १, ८०११ )। 
अथरवंन्‌, और साथ ही साथ त्रित, दघ्यञ्च, और मातरिश्व की इन्द्र सहायता 
करते हैं ( १०, ४८१ ) । अथर्वेन की भाँति दिव्य ज्वाला से मखो को भस्म करने 
के लिये राक्षस-विनाशक अमि का आवाहन किया गया है ( १०, ८७९) । 
अथर्ववेद कुछ और गुणों की चर्चा करता है। अथर्वन्‌ इन्द्र के लिये एक पात्र 
में सोम लाये ( अथर्ववेद १८, ३०४ )। वरुण ने इन्हें एक दिव्य गाय प्रदान प्रदान 
किया ( अथर्ववेद ५, ११; ७, १०४ )। अथर्वन्‌ देवों के साथी और सम्बन्धी हैं, 
तथा द्युलोक में रहते हैं (अथवंवेद ४, १० इत्यादि) । शतपथ ब्राह्मण में अथर्वन्‌ 

» को एक प्राचीन गुरु कहा गया है ( १४, ५, ५२२.७, ३९८ )। 

बहुवचन में अथर्वनो की अङ्गिरसो, नवस्वों, और भृगुओं के साथ-साथ 
पितरों के रूप में गणना कराई गई है ( १०, १४९) यह लोग द्युलोक में 


रहते और देवता कहे जाते हैं ,( अथवंवेद ११, ६१३) । यह लोग एक अभिः 


चारीय ओषधि, द्वारा राक्षसों का विनाश करते हैं ( अथर्ववेद ४, ३७०) . 
ऋचवेद के कुछ स्थलों पर 'अथर्वन्‌' शब्द का पुरोहित' जैसा अभिधात्मक 

अर्थ प्रतीत होता है। इस प्रकार यह सुक्तों के रट्टा बृहद्दिव का एक गुण है 
(१०, १२०५ तु० की०“)। इसी आश्चर्य में उस समय यह अझ्नि की एक 
उपाधि है, जब अथर्वन्‌ पर हवि अपित करते हुये एक द्रष्टा का वर्णन किया 
गया है ( ८, ९०) । उस समय भी इस शब्द का अर्थ पुरोहित ही है, जब यह 
कहा गया है कि अथर्वन्‌ सोम का मिश्रण करते हैं ( ९, ४९ ), अथवा यह कि 
अथर्वन्‌ एक यजमान से सौ गायें प्राप्त करते हैं (६, ४७२४) । इस शब्द का 
भुल्न आशय यही था ऐसा इस तथ्य द्वारा सिद्ध होता है कि अवेस्ता में इसका 
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——————Digmzed ९,३ वु २३०९७१९3 (०७० २६९ 
सजातीय शब्द 'आश्रवन्‌’ भी 'अन्नि-पुरोहितः का द्योतक है, और इसका व्युत्पत्ति- 
जन्य आशय भी यही है; क्योंकि आतर्‌' ( 'आथर्‌' के लिये ) अर्थात अभि, 
वही हैं जैसा कि वैदिक 'अथर्‌''-, और जो 'अथर्‌-यु', अर्थात्‌ ज्वालामय (७, १! 
में अमि के लिये कहा गया ) में भी आता हे । ऐसी दशा में निश्चित रूप से यह 
प्राचीन नाम पुराकथाशास्त्रीय आशय में एक अर्घ-दिव्य प्रकृति की एक प्राचीन 
पुरोहित जाति के लिये व्यवहृत हुआ होगा और एकवचन में सामान्यतया इसी 
जाति के प्रधान का प्रतिनिधित्व करता रहा होगा । 

१ब्रुगमैन : भ्रुन्डिस २, ३६०; तु० बौ०, व्दूमफील्ट : सै० ३० ३० ४२, 
शत, नोट २; वार्थोढोमाइ : इ० फौ० ५, २२१, आतर और “अथर्वन्‌? के ..... 
“सम्वन्ध को अस्त्रीकृत करते हैं । -- तु० की० लासन : ३० अ० १, ५२३; कुन: 
है० गौ० १०; इन्डिशे स्टूडियन १, २८९ और वाद; मूइर : सुं० टे ९, १६०; 
वर्शेन : ल० रि० वे० १, ४१; हॉ० इ० १६०, नोट १ । 


° ६५२. दध्यञ्च्‌ :--दष्यञ्चू का, जो कि अथवंत्‌ का पुत्र है ( ६, १६१०; 
१, ११६१२. ११७२२ ), ऋग्वेद में नौ वार, और केवल एक अपवाद के अति- 
रिक्त, केवल नवम्‌, दशमु तथा मुख्यतः प्रथम मणडलों में ही उल्लेख है । यह एक 
दरष्टा है जिसने अग्नि प्रज्वलित किया था ( ६, १६ ), और अथर्वन्‌ अङ्गिरस्‌, 
मनु, तथा अन्य प्राचीन याज्ञिकों के साथ इसका उल्लेख है (१, ८०. १३९) । 

अश्चिनों ने अथर्वन्‌ के पुत्र दध्यञ्च को एक अश्च का सर समपित किया, 
जिर्स पर दष्यञ्च ने उन्हें त्वष्ठ के मधु का स्थान बता दिया ( १, ११७० )॥ 
अश्च के सर के साथ दघ्यञ्च ने अश्चिनों को मधु का स्थान बताया (१, ११६) 
अश्विनों ने दष्यञ्च का हृदय जीत लिया; इस पर, अश्व का सर उनसे बोला 
( १, ११९१ ) | इन्द्र को भी इस पुराकथा के साथ सम्बद्ध किया गया है । क्योंकि 
यह कहा गंया है कि पव॑तों में छिपे अश्व के सर को खोजते हुये जब उन्होंने 
उसे “सर्यणावत्‌' में पाया तव दघ्यञ्च की अस्थि से निन्यान्वे वृत्रों का वध 
कियो ( १; ८४२४ )। त्रित के लिये असुर के पास से गायों को प्राप्त करने 
के अतिरिक्त इन्द्र ने दष्यञ्च (और ) मातरिश्वन्‌ को गोष्ठ प्रदान किये 
( १०, ४८९) । यह सम्भवतः वही गोष्ठ हैं जिन्हें दघ्यञ्च सोम की शक्ति से 
खोलते हैं ( ९, १०८” )। यह उल्लेखनीय है कि उस एक मात्र प्राचीन स्थल 
( ६, १६१०) पर, जहाँ दष्यञ्च्‌ का नाम आता है, "यह एक प्राचीन अझि- 
पुरोहित अथर्वन्‌ का पुत्र और स्वयं भी अम्नि प्रज्वलित करने वाला ही है । अन्यथा 
यह प्रमुखतः सोम के गुम आवास के साथ, तथा गायों को मुक्तं करने में इन्द्र . 
के साथ ही सम्बद्ध है । इसके अश्च के सर, तथा इसके दध्यञ्च नाम के कारण 
झो कदाचिक डी, क्षपक हु पा चा सकता है । 


— िणारिठपंछिए शंपुपाव ॥ छ 
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औचित्य सिद्ध करने के लिये प्रमाण अपर्याम हैं । किन्तु यह अनुमान सर्वथा 
असम्भाव्य नहीं प्रतीत होता कि दघ्यञ्च्‌ मुलतः अभि के विद्युत रूप का ही 
प्रतिनिधित्व करता था । इस प्रकार अश्व का सर इसकी गति को, वाणी जिससे 
वह बोलता है गर्जन को, और इसकी अस्थियाँ वज्ज को व्यक्त करेंगी । सोम के 
गुप्त आवास से इसका सम्बन्ध, दिव्य सोम के साथ इयेन पक्षी के सम्बन्ध के 
“समान होगा । इसका ज्ञाम भी झंजावात के दधिवत _ घनीभूत प्रभाव को व्यक्त 
करता है। बेदिकोत्तर साहित्य में यह नाम सामान्यतया 'दधीच” के रूप में 

गाता है, और महाभारत में ऐसा कथन है कि-वृत्र का वध करने के लिये 
इसी की अस्थियों से वज्र का निर्माण किया गया था ।? - 


गेन : छ० ० वे० २, ४५७:-- वर्गेन : छ० रि० बे० २, ४५८ -- 
>सेन्ट पीटसंत्रग कोश, व० स्था० -- तु० की० बर्गेन :. छ० ११० वे० २, ४५६- 
६०; ग्ासमैन : ऋग्वेद का अनुवाद २, ८४; पेरी : ज० अः ओ० सो० ११, 
१३८; लु० रि० फौ० १२०-२- ऑर्टेल : ज० ग० ओ० सो० १८, १६-१८; 
आदि भी । 


§ ५४. अङ्गिरसादि? :---ऋग्वेद में इस नाम की साठ से अधिक 


आवृत्तियों में से प्रायः दो-तिहाई स्थलों पर इसका बहुवचन रूप ही आता है। 
इस शब्द से व्युत्पन्न कुछ अत्य शब्दरूप भी यहाँ प्रायः तीस बार मिलते हैं । 
एक सम्पूर्णं सूक्त ( १०, ६२ ) अङ्गिरसो की, एक समूह के रूप में, प्रशस्ति 
करता है। 


अङ्गिरसादि आकाश के पुत्र हैं (३, ५३०; १०, ६७२ तु० की० ४, २) । 
यह लोग ऐसे द्रष्टा हैं जो देवों के पुत्र हैं ( १०, ६२४ )। एक 'अङ्गिरस्‌’ 
को इन सभी का पूर्वेज मान कर इन लोगों को 'अङ्गिरस्‌ के पुत्र” भी कहा 
गया है ( १०, ६२० )। कविगणा इन लोगों को 'पिता’ ( बही ), 'हमारे 
पिता’ ( १; ७१३), अथवा हमारे प्राचीनँ पिता” ( १, ६२१ ) के ल्प में व्यक्त 
करते हैं। एक बार इन लोगों का अथर्वनो और भृगुओं के साथ पितरों के 
परमे उल्लेख है ( १०, १४०), और इनं विशेषतः यम के साथ सम्बद् 
किया गया है ( वही ५) । इन लोगों को अन्य दिव्य व्यक्ति-समूहों, जैसे 


भादित्यों वसुओं, ४, 5 क 
0002 मरुतों (७, ४5 ८, ३५१"), अथवा आदित्यों, स्रों 

बुम, और साथ ही साथ अथवंनों (भरव Bei TR 
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अपेक्षाकृत सामान्य आशय में सम्बद्ध किया गया है। इन लोगों को सोम 
समपित किया जाता है (९, ६२९) और देवों की ही भांति इनका आवाहन 
किया गया है (३, ५३% १०, ६२)। यह लोग '्रह्मन्‌’ पुरोहित हैं 
(७, ४२? )। इन लोगों ने लकड़ी में छिपे 'अमि' को प्राप्त (५, ११९ ) 


और यज्ञ के प्रथम विधान का विचार किया ( १०, ६७२ )। यज्ञ के द्वारा . . 


ही इन लोगों ने अमरत्व और इन्द्र की मित्रता प्राप्त की ( १०, ६२१ )। 


अङ्गिरसो को इन्द्र के साथ घनिष्ठ रूप से सम्बद्ध किया गया है। इन लोगों 

के लिये इन्द्र ने गायों को प्रकट किया ( ८, ५२3 ), गोष्ठों को खोला ( १, ५१३. 
१३४* ), और 'वल' का मर्दन करने के बाद ( ८, १४९) छिपाई हुई गायों 
को बाहर निकाला । इन लोगों को साथ लेकर इन्द्र ने वल” का भेदन किया (२, . 
११२°) और गायों को बाहर निकाला (६, १७९) । इन लोगों के नेता के रूप में 
इन्द्र को दो बार 'अङ्गिरस्तम” अथवा प्रधान 'अङ्गिरस्‌’ कहा गया है (१, १००१. 
१३०३) । (इन्द्र को प्रेरित करने बाले के रूप में ) सोम को भी एक बार 
अङ्गिरसों के लिये गोष्ठों को खोलने वाला कहा गया है ( ९, ५६२३) । गायों की 
मुक्ति सम्बन्धी पुराकथा में, अद्धिरसों के गायन एक विशिष्टता हैं ( इन लोगों की 
प्रशस्तियों पर ही प्रसन्न होकर इन्द्र ने 'वल' का वध किया ( २, ११८ ), और 
गोष्ठों को तोड़ा ( ४, १६१८ ); 'वल' का वध किया और उसके गढ़ों को खोला 

( ६, १०” ); अथवा अन्धकार को भगाया, पृथ्वी को विस्तृत, और आकाश 
के निचले स्थानों को स्थापित किया ( १, ६२” )। इन लोगों के गायन में 
इतनी अधिक विशिष्टता है कि अपने विविध गायनों सहित मरुतो को भी अज्धिरसों 
के समान बताया गया है ( १०, ७८* ), और बङ्गिरसो के गायनों सहित 
हवि अपित करते हुए देवों का आवाहन किया गया है (१, १०७१ )। 
वास्तविक पुरोहितों द्वारा इन्द्र को सम्बोधित सूक्तों की भी अनेक बार अङ्गिरसों 
के सूक्तं से तुलना की गई है ( १, ६२९१ इत्यदि )। प्रसंगतः गायों की 
. . पुराकथा में अङ्गिरसो की अपेक्षा इन्द्र का एक कम महत्त्वपुणां स्थान है। 
इसीलिये यह कहा गया है कि इन्द्र को साथ ले कर अङ्गिरसो ने गायों और 
अश्वो के स्थानों को रिक्त किया ( १०, ६२०) । यहाँ इन्द्र की सर्वथा उपेक्षा 
करते हुए उनके विशिष्ट कार्यों का श्रेय प्रत्यक्षतः स्वयं अङ्गिरसो पर ही 
संक्रमित हो गया है। संस्कारों द्वारा अङ्गिरसं ने गायों को बाहर निकाला : 
और 'वल' का भेदन किया ( वही ९ ); सूर्यं को आकाश में ऊपर उठाया और 
माता पृथ्वी को विस्तृत किया ( वही 3 )। संस्कार ( ऋत ) द्वारा इन लोगों 
ने पर्वत को विदीणा और गायों के साथ घोष किया ( ४, ३ )। गायन 
करते हुए इन लग मे शाही की, अत किन 5 लोगों ने अपने 
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गायनों से पर्वतो को तोड़ा और प्रकाश को प्राप्त किया ( १, ७२* )। इन्द्र 
के लिये 'सरमा” द्वारा पणियो की गायों को प्राप्त करने की घटना के साथ भी 
अञ्चिरसो को सम्बद्ध किया गया है ( १०, १०८“° )। ऐसा कथन है कि 
गायों का पता लगाने में सरमा' ने इन्द्र और अङ्िरसों की सहायता की थी 
( १, ६२१ तु० की० ७२८ )। अकेले अङ्गिरसों के सम्बन्ध में भी यह वर्णन 
है कि इन लोगों ने पणि की गायों और अश्चो को प्राप्त किया था ( ९, ८३* ) । 
बृहस्पति को भी, जिन्हें इसी पुराकथा के साथ सम्बद्ध किया गया है, ( १०, 
१०८९११ ) पर्वतों का भेदन और गायो: को प्राप्त ( ६, ७३% ), अथवा “भग” की 
भांति गायों को प्रदान करते समय ( १०, ६५९ ) 'अद्धिरस्‌” उपाधि से विभूषित 
किया गया है। 

» बृहस्पति को उस समय प्रत्यक्ष रूप से अङ्गिरस्‌ ही कहा गया है जब वह 
इन्द्र के साथ गायों को बाहर निकालते तथा जलों को मुक्त करते हैं 
( २, २३ ) । अन्यथा एकवचन में आने वाले प्रायः सभी स्थलों पर 
अङ्गिरस्‌’ अमि की उपाधि हे, और अभि ही प्रथम अङ्गिरस्‌! द्रष्टा ( १, ३११ ), 
प्राचीन अद्धिरस” ( १०, ९२१० ), अथवा 'अङ्गिरसों' में प्राचीनतम 
( १, १२७२ ) और सर्वाधिक स्तुतिप्रेरक ( ६, १११ ) हैं। अभि को अनेक 
बार प्रधान 'अद्धिरस” भी कहा गया है ( १, ७५२ इत्यादि )। फिर भी, यह _ 
शब्द एक या दो वार इन्द्र, उषस्‌ , और सोम के लिये व्यवहृत हुआ कै 
है । जब पूर्वजों की एक गणना में 'प्राचीत अङ्गिरस्‌” का उल्लेख है 
( १, १३९१ ), अथवा जब सन्दर्भ यह व्यक्त करता है कि “अज्िरस्वत्‌” 
रूप द्वारा 'अद्धिरस की भांति’ का एकवचन आशय निहित है ( १, ४५) ), 
तव कभी-कभी अनि के प्रत्यक्ष आशय के बिना ही, अच्ड्रिस्स केवल एक प्राचीन 
पुरोहित का ही द्योतक है। एक स्थल पर (१, ३१००), जहाँ कवि यह 
कहता है कि, हि भे ! उसी प्रकार हमारे पास आओ जिस प्रकार मनुष्यों 
के तथा अङ्गिरस्‌ के पास आये थे, हे अङ्गिरस्‌”, तब यह नाम पूर्वज और अझ्नि 
दोनों का ही द्योतक है । | 

ववेद अनुक्रमणी में उपलब्ध परम्परा के अनुसार अङ्गिरसों को निश्चित 
रूप से एक वास्तविक पुरोहित-परिवार ही माना गया होगा, क्‍योंकि इसी 
परिवार के सदस्यों को नवम मण्डल के सृजन का श्रेय दिया गया है ।? अथर्ववेद 
के एक नाम के रूप में इसी वेद ( अथववेद १०, ७१° ) और बाद ( शतपथ 
बराह्मण ११, ५, ६" इत्यादि ) )” में आनेवाले 'अथर्व-अङ्गिरसः' यौगिक शब्द 
द्वारा भी पुरोहित-परिवारों का ही आशय उद्दिष्ट प्रतीत होता है । 


सम्पूर्रात: यही सम्भव प्रतीत होता है कि--अङ्चिरसों को मुलतः देवों और 
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मनुष्यों के बीच स्थित उच्चतर व्यक्तियों की एक जाति माना जाता था जो उस 
अगि के सेत्रक थे जिन्हें इतनी अधिक बार आकाश और पृथ्वी के बीच का दूत 
कहा गया है ( पृ० १८२) । इन लोगों के चरित्र में पौरोहित्य एक वाद का 
विकास है।* यह लोग सम्भवतः आकाश की ओर जाने वाले दूत के रूप में 
अभि की ज्वालाओं के मूर्तीकरण हो सकते हैं ( तु० की० ऋग्वेद ७, ३२) । यह 
दृष्टिकोण यूनानी 'ऐंगेलोस ( ८/१४१०, दूत ) के साथ 'अङ्गिरस्‌’ के व्युत्पत्ति- 
जन्य सम्बन्ध द्वारा पुष्ट होता है।* फिर भी, वेबर का यह विचार है कि यह 
लोग मूलतः भारतीय-ईरानी काल से ही पुसेहित थे ।° 


१कुन : हे० गौ० १०; मूइर : सं० टे० ५, २३; व६ ऋ०; वर्गेन : छ० 
रि० वे० १, ४७-८; २, २०८-२१; वालिस : कॉ० ऋ० ६९-७२; औ० वे० 
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$ ५५. विरूप-गण अङ्गिरसो के ही साथ घनिष्ठ रूप से सम्बद्ध 
विरूपगण भी हैं, जिनके नाम का तीन बार बहुवचन में उल्लेख है। अङ्गिरस्‌ 
और विरूप लोग आकाश के पुत्र हैं ( ३, ५३७ ) । विरूपगणा, द्रष्टा, अङ्गिरस्‌ के 
पुत्र और अग्नि से, ` आकाश से उत्पन्न हैं ( १०, ६२९ ) । अङ्गिरस्‌ का 
आवाहन करने वाले एक मंत्र के ठीक बाद के मंत्र ( ८, ६४४ )-में एक बार एक. 
'विरूप' नामक व्यक्ति का नाम आता है जो अमि की प्रशस्ति गाता है । एक ही 
मन्त्र ( १, ४५३ )' में ‘अङ्गिरस्वत्‌’ के अतिरिक्त 'प्रियमेघवत्‌” और अत्रिवत्‌’ के 
प्रयोग से ऐसा व्यक्त होता है कि इसी . मन्त्र में क्रियाविशेषण ‘विरूपवत्‌’ 
( विरूप की भाँति ) में भी इसी नाम का एकवचन आशय निहित है । अपने 
पैतृक नाम के रूप में एक बार यह नाम एक ऐसे मन्त्र में आता है (१०, १४*) 
जिसमें अङ्गिरसों और विरूपों के साथ-साथ यम का आवाहन किया गया है। 
यतः सामान्य रूप से बहुधा इस शब्द का केवल एक विशेषणात्मक आशय में 
(विभिन्न रूपों वाला” अर्थ है, और जब यह एक नाम है, तब सदैव अङ्गिरस्‌ 
अथवा अङ्गिरणें के साथ ही आता है, अतः ऐसा प्रतीत होता है कि यह 
अज्िरसों की एक उपाधि से अधिक कदाचित ही कुछ और रहा होगा । 
( ख ) नवग्वादिः ऋग्वेद में इन लोगों का नाम सब मिला कर 
।8 - वौदह बार, जिसे से कह तार- अस्सो कोतामभराप)।आंया है । नवस्वों को 
१८ ब० मा० ` - 
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हमारे प्राचीन पितृगण’ ( ६, २२२), अथवा अङ्गिरसो, अथर्वनों, और 
भृगुओं के साथ 'हमारे पितृगण' ( १०, १४६ ) कहा गया है। अङ्िरसों की 
ही भाँति इन लोगों को भी इन्द्र, सरमा, और परियो के गायों की पुराकथाओं 
के साथ सम्बद्ध किया गया है। (१, ६२४ ५, ४५७, १०, १०८°) । 
नबस्वों को मित्रों के रूप में साथ लेकर इन्द्र ने गायों को खोज निकाला 
(३, ३९° ) । सोम दबाते हुए यह लोग गीतों द्वारा इन्द्र की प्रशस्ति करते हैँ; 
इन लोगों ने गायों के गोष्ठों को तोड़ कर खोल दिया. ( ५, २९९ )। एक सुक्त 
में ऐसा बरांन है कि इन लोगों ने सोम दबाने वाले पत्थरों के साथ दस मास 
तक गायन किया था ( ५, ४५७-११ )। बहुवचन रूप में दो बार आने वाले 
स्थलों पर 'नवग्व” शब्द केवल एक. विशेषण मात्र, और इनमें से एक बार 
- अभि की ररिमियों का गुण है ( ६, ६३) । तीन बार यह एकवचन रूप में भी 
मिलता है, जहाँ यह अङ्गिरस्‌ (४, ५१४; १०, ६२६ ) अथवा दध्यञ्चू 
( ९, १०८४ ) की एक उपाधि प्रतीत होता है । प्रत्यक्षः इसका अर्थ 'नौ (के 
समुह में ) जाने बाला" प्रतीत होता है, और बहुवचन संज्ञा के रूप में यह नौ 
प्राचीन पुरोहित पूर्वजों का द्योतक है। 

( ग ) दशग्वादिर /--ऋग्वेद में यह नाम सात बार आता है, जिसमें से 
तीन बार एकवचन में मिलता है, और केवल दो ही स्थल ऐसे हैं जहाँ यह 
नवखों के साथ सम्बद्ध नहीं है । दशग्वादि ही वह लोग थे जिन्होंने सर्वप्रथम यज्ञ 
किया ( २, ३४१९ ) । इन्द्र ने नवग्वों के साथ गायों को खोजा और दस दशग्वों 
के साथ सूर्य को प्राप्त किया ( ३, ३९० ) । नवग्वों और दशग्वों को साथ लेकर 
इन्द्र ने पर्वत और 'वल' को विदीण किया ( १, ६२४ ) । नवग्व और दशग्व . 
सोग इन्द्र की प्रशस्ति करते हैं और इन लोगों ने गायों के गोष्ठको तोड़ कर 
खोल दिया (५,२९१) 'नवम्व अङ्गिर' और सप्तमुख 'दशग्व” पर उषस्‌ प्रकाशित 
होती है (४, ५१९ )। नवग्ब के साथ उल्लित्रित दशग्व को एक बार प्रधान 
बङ्जिरस्‌' कहा गया है ( १०, ६२६ ) । एक स्थल पर यह वर्णंन है कि इन्द्र ने 
दशग्व की सहायता की थी ( ८, १२२ )। नवग्व से केवल संख्यात्मक ही 
विभेद होने के कारण सम्भवतः इस नाम की नवस्व के आधार पर ही कल्पना 

कर ली गई प्रतीत होती है। 


ह ( ष ) सत्त-ऋषि:*- प्राचीन द्रष्ठाओं को 'सात ऋषियों” के एक निश्चित 
संख्यात्मक समूह के रूप में व्यक्त किया गया है, जिनका, यद्यपि, ऋग्वेद में 
केवल चार वार ही उल्लेख मिलता है। एक कवि इनको 'हुमारे सप्ति पितृगण' के 
ख्प में व्यक्त करता है ( ४, ४२८) । इर दिव्य कहा गया है ( १०, १३०४ ), 

एक अन्य स्थल ( १०, १०९४) पर 'सात प्राचीन ऋषियों” को देवों के 
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साथ सम्बद्ध किया गया है । इनके संख्या की प्रेरणा ( २, १९ में वशित ) उन 
सात कर्मकाण्डी पुरोहितो से प्राप्त हुई हो सकती है जिनके ही, ऐसी दशा में, 
यह लोग प्रतिरूप माने गये होगे । शतपथ ब्राह्माणा में प्रत्येक को एक-एक नाम 
देकर इनका वेयक्तीकरण भी कर दिया गया है ( शतपय ब्राह्मण १४, ५, २६ 
बृहदारण्यक उपनिषद्‌ २, २१)। इसी ब्राह्मण (२, १, २ तु० की० ८, १, १०) 
में इन लोगों को सप्ति नक्षत्र-पुज्ञ के सात तारे माना गया है और यह कहा 
गया है कि यह लोग मूलतः ऋक्ष अथवा रीछ थे !* इस समीकरण में असन्दिग्धता 
नहीं-प्रतीत होती क्योंकि एक तो इन दोनों की संख्याओं में समानता है, और, 
दूसरे ऋषि! और “ऋक्ष” की घ्वनियाँ भी समान हैं; साथ ही ऋग्वेद में “ऋक्ष” 
का अर्थ तारा ( १, २४१” ), और रीछ ( ५, ५६१ ), खेनो ही है । 

नवग्वो के साथ इन्द्र की प्रशस्ति करने वाले सात ८ पुरोहितों ( विप्राः) 
के रूप में ( ६, २२२ तु० की० ३, ३१*; ४, २१० ), अथवा उन सात होतृयों 
के रूप में जिनके साथ मनु देवों को प्रथम हवि समपित करते हैं ( १०, ६३०), 
सम्भवतः सात प्राचीन होताओं के एक ही समुह का तात्पयं है । इसी प्रकार 
ऋग्वेद में प्रायः एक दर्जन बार उल्लिखित दो दिव्य होता” ( देव्या होतारा ) 
भी पारिभाषिक नामों के ही दो पुरोहितों के दिव्य प्रतिरूप प्रतीत होते हैं । 

-- 'व० ऋ०, व० स्था० "विरूप! बर्गेन : छ० रि० वे० २, ३०७, 
नोट ४ -- “वर्गेन  ल० रि० वे० २, १४५-६, ३०७-८ -- तु०की० 
यास्क : निरुक्त, ११, १९; बर्गेन : छ० रि० वे० २, १४५ : “नौ गायों वाला? 
_ ग्तैथ : सेन्ट पीरसंवगं कोशः औल्डेनवर्ग : त्सी० गे० ४२, २३६; औ० वे० 
२७६-८ -- वेबर : इन्डिशे स्टूडियट, १, १६७; एरिलिङ्ग : से० बु० ३० १२, 
२८२, नोट २ -- “तु० की० हॉयकिन्स : ज० ८० सो० १६, २७७; औ० वे० 
३८३-४; से० बु० ई० ४६, १८९-३२२ -- _औ० बे० ३९१; से० बु० ३० ४६, 
११; तु० की० वर्गेन : ल० रि० वे० १, २३४-५ । 

§ ५६. अत्रि श-यह प्राथीन काल के ष्टष्टाओों में से एक हैं जिनका 
ऋन्बेद में बहुधा उल्लेख मिलता है। यहाँ एकबचत रूप में यह नाम प्रायः 
“चालीस बार आता है और छह बार बहुवचन प्रयोग इन्हीं के बंशजों का द्योतक 
है। अत्रि को पाँच जातियों में से एक का द्रष्टा कहा गया है ( १, ११७३ ) 
और मनु तथा मानव जाति के अन्य पूर्वजों के साथ इनका उलेख है 
( १, ३९१ )। 

ऐसा कथन है कि अमि ने अत्रि ( ७, १५०) तथा अन्य प्राचीन द्रष्टाओं 
( १, ४५,३; १०, १५०°) की सहायता की थी। इन्द्र ने भी अत्रि की 
स्तुतियाँ सुनी, ( ५, ३६° ), और अत्रि तथा अङ्गिरसो के लिये गाय के गोष्ठों 
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को खोला ( १, ५१३) । फिर भी, अत्रि को प्रमुखतः अश्चिनों के एक 
आध्रित के रूपमें ही व्यक्त किया गया है, और इनकी विशिष्ट पुराकथा भी अश्चिनों 
के ही साथ सम्बद्ध है। अश्चिनों ने अत्रि को अन्धकार से मुक्त किया ( ६, ५०१° 
७, ७१° )। अश्चिनों ने इनको (५, ७८९) इनके दल के सभी व्यक्तियों के 
साथ ( १, ११६११७3 ) एक गतं से बचाया और एक दुष्ट दैत्य के अभिचारों 
` को विनष्ट किया ( १, ११७१) । जिस गर्त में यह गिर पड़े थे और जिसमें 
से अधितों ने इनकी रक्षा की, वह तप् था, किन्तु अधिनों ने इन्हें एक 
शक्तिवर्धक पेय पिला दिया ( १, ११६८११८०) । अश्चिनों ने जलते 
हुये गते ( ऋबीस ) अथवा इनके आवास (गृह) को सह्य बना दिया 
( १०, ३९९ ८, ६२०); उन लोगों ने अग्नि में भस्म होने से इन्हें बचाया 
-( 5, ६२८) । उन लोगों ने तप रहे अत्रि को बचाया ( १०, ८०३ ); उन 
लोगों ने शीतंलता पहुँचा कर तप्त अत्रि की रक्षा की ( १, ११९४; =, ६२३) 
और दहकते ताप को उनके लिये सह् बना दिया ( १, ११२९ )। यह भी 
कथन है कि एक बार जराक्रान्त अत्रि को अधिनों ने पुनः युवा बना दिया था 
( १०, १४३१३ )। 
एक सूक्त में यह कहा गया है कि जब स्वर्भानु. नामक दैत्य ने सूये को 
छिपा दिया तब अनि ने सूर्ये को प्राप्त करके उसे आकाश में पुनः स्थित कर दिया 
( ५, ४०४ ८ )। किन्तु दूसरे ही मन्त्र { ९ ) में इस कृत्य को अन्रियों पर सामुहिक 
रूप से आरोपित किया गया है। अत्रि द्वारा सूर्य को प्राप्त करने और उसे 
आकाश में स्थित करने का अथवंवेद ( १३, २४१२-६७ ) में भी उल्लेख है। 
अतपथ ब्राह्मण में अत्रि एक ऐसे पुरोहित हैं जिन्होंने अन्धकार को भगाया 
(४, ३, ४२१), और जो 'वाच्‌' से उत्पन्न ( १, ४, ५१३) अथवा उसी के 
समान हैं ( १४, ५, २० ) । 2 ; 
ऋग्वेद में इस नाम का बहुवचन रूप नियमित रूप से किसी सुक्त के 
अन्तिम अथवा उत्तरां के ही किसी मन्त्र में मिलता है। यहाँ अत्रि गण 
दष्टो के ऐसे परिवार के द्योतक हैं जो यूक्तों की रचना करता है ( ५, ३९० 
इत्यादि ) । सम्पूण पञ्चम मण्डल के प्रणायन का अत्रि परिवार को ही श्रेय दिया 
गया है, और एकवचन में मिलने वाली इस नाम की समस्त संख्या का चतुर्था 
इसी मण्डल में मिलता है। [ 
oo भोजन करना ) धातु से व्युप्पन्न हुए इस शब्द का उसी 
र आशय है जिस प्रकार देत्यों का वर्णन करने के लिए 
य निहित है। सक र सजातीय विशेषण शब्द भत्रिन्‌' का भी यही 
“तः इसी आशय में एक बार स्वयं 'अत्रि”* शब्द 
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भी अभ्िके एक गुण के रूप में प्रयुक्त हुआ है (२, ८)! बर्गेन का तो 
यहाँ तक विचार है कि यद्यपि अत्रि एक पुरोहित बन गया है, तथापि मूलतः 
यह अभि के ही किसी रूप का द्योतक था। अत्रिका नाम चार बार 'सप्तवप्नि' 
के नाम के साथ, अथवा दूसरे ही मन्त्र में उसके पहले आता है। सप्षवध्रि अधिनों 
का आश्रित और एक ऐसा द्रष्टा था जिसको कारामुक्त करने के लिए अधिनों का 
आवाहन किया गया है ( ५, ७८.४ ) और यह कहा गया है कि इसने अपनीः 
स्तुतियों से अमि की धार को तीक्ष्ण किया था ( ८, ६२८ )। अत्रि सप्तवध्रि 
के लिए अश्विनों ने तप्त गते को सह्य बना दिया ( १०, ३९१) । अतः यह दोनों 
ही सम्भवतः समान हें. | 
१तु० की० और्डेनबमँ : से० बु० ई० ४६, ३५:२१४ -- बर्गेन : ल० 
रि० बे० २, ४६७-७२ -- उ० पु० ४६७; वॉनैक : त्सी० गे० ५०, २६६-- 
तु० की० सेन्ट पीरसंवरगे कोश, व० स्था० 'अत्रि!, भी; ओल्डेनत्रगं : त्सी० गे० 
४२, २१३; वॉनक : त्सी० गे० ५०, ९६६-८७। 
$ ५७. कण्व, इत्यादि :--एक प्राचीन द्रष्टा और उसके वंद्जों के रूप में 
ऋग्वेद में करव का नाम लगभग साठ बार आता है । इसके एकवचन और 
बहुवचन रूपों का प्रयोग प्रायः समान रूप से वितरित है। कण्व को नृषद्‌ का 
का पुत्र कहा गया है ( १०, ३१११), और यह 'नाषंद' पैतृक नाम वारण 
करते हैं ( १, ११७८; अथर्ववेद ४, १९२ )। मनु और अज्िरस्‌ जैसे प्राचीन 
ूर्वंजों की एक गणना में इनका भी उल्लेख है (१, १३९१ )। देवों ने कणव 
तथा अन्य लोगों को अञ्नि प्रदान की और इन लोगों ने अमि प्रज्वलित करके 
उससे आशीर्वाद प्राप्त किया ( १, ३६ -'-'° ) । युद्ध में अमि ने कणव, तथा 
तथा साथ ही साथ, अत्रि, त्रसदस्यु, और अन्य लोगों की सहायता की 
{ १०, ५०१ )। अभि को कण्वो का प्रधान और मित्र कहा गया है 
( १०, ११५० ) । इन्द्र ने करव, त्रसदस्यु, तथा अन्य लोगों को स्वणं और पशु 
प्रदान किये ( बाल० १-२” )। तुवंश और यदु के साथ साथ कण्व को भी 
अरुतों ने सम्पत्ति प्रदान की ( ८, ७” ) । अश्चिनों द्वारा कणव की. अनेक बार 
सहायता करने की चर्चा है ( १, ४७*-११२; ८, ५५०८२” )। जब अश्चिनों ने 
उनकी सहायता की तब यह दृष्टिहीन थे ( ८, ५२०) । अश्चिनों ने ही इन्हे 
ृष्टरिदान दिया ( १, ११८* )। 
ऋग्वेद के अष्टम मण्डल के अधिकांश सुक्तों के प्रणयन का श्रेय करुब्र- 
परिवार को दिया गया है और कविगण यहाँ इन्हें 'कर्वों' के रूप में 
व्यक्त करते हैं। अतः एक परिवार के रूप में यह नाम ऐतिहासिक है । परन्तु 


जिस पूर्वज का नाम वास्तव' में इन पर स्थानान्तरित कर दिया गया था वह | 
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ऋग्वेद में इनके समकालीन के रूप में कहीं भी नहीं आता । रौथ का विचार 
है कि अङ्गिरस की भाँति इनकी उत्पत्ति भी पौराणिक ही है, और बर्गेन यह्‌ 
विचार घ्यक्त करते हैं कि अन्धे करव रात्रि के समय के सूर्य, अथवा अधिक 

सामान्य रूप से, गुत अभि अथवा सोम को ही व्यक्त करते हैं ।3 
“कणव ' पेतृक नाम के साथ सम्बोधित करव के एक वंशज 'मेघ्यातिथि? 
(८, २” ) का ऋग्वेद में नौ बार, और कभी कभी पूर्वजों की गणना में करव 
के साथ भी उल्लेख मिलता है ( १, ३६०१.१० ) । इस नाम का अर्थ 'जिसके 
पास एक यज्ञीय अतिथि ( अर्थात्‌ अमि ) आया हो” प्रतीत होता है। प्रियमेध, 
जिनका नाम चार या पाँच बार और करव के साथ साथ ही आता है (८, ५२०) 


एक अतीत के व्यक्तित्व हैं, किन्तु इनके वंशज अक्सर अपने को बहुवचन 
“प्रियमेघों' के रूप में व्यक्त करते हैं ।” 


औल्डेनवर्ग : त्सी० गे० ४२, २१६-७ -- सेन्ट पौटसंबगै कोश, व० 


स्था० कण्व -- वर्गेन: छ० रि० बे० २, ४६५-- “औरब्डेनवर्ग : त्सी० 
गे० ४२, २१७ | 


९ पद, ( क ) कुत्स? १ इन्द्र की पुराकथा से सम्बद्ध इस योद्धावत्‌ व्यक्ति 
का ऋगवेद में लगभग चालीस वार उल्लेख है। यह नाम केवल एक वार ही 
बहुवचन में गायको के एक ऐसे परिवार का द्योतक है जो इन्द्र को एक सुक्त 
सम्बोधित करते हैं (७, २५० ) । कुत्स को चार बार आर्जुनेय ( 'अजुँन' का 
पुत्र ) पैतृक नाम से सम्बोधित किया गया है ( १, ११२२३ इत्यादि )। इनके 
एक पुत्र का उल्लेख है जिसकी दासों के विरुद्ध युद्ध में इन्द्र ने सहायता की थी 
(१०, १०५१ )। कृत्स युवा और प्रदीप हैं ( १, ६३१ )। एक ऐसे द्रष्टा हैं 
जिन्होंने एक गतं में गिर जाने पर इन्द्र से सहायता की याचना की थी (१, १०६६) । 
इत्स भी उसी रथ पर रहते हैं जिस पर इन्द्र (४, १६४; ५, २९१ ) और इन्द्र 
ले र ५, ३१% ५, १११ ) अथवा इन्हें अपना सारथी बनाते 

° ६, २० )। कुत्स भी इन्द्र के समान हैं (४, १६१° ) और 
अक्सर द्विवाचक यौगिक शब्द 'इन्द्राकुत्सा' के रूप में इनका इन्द्र के बे ही 
डक पन ठ ग्म का अपने रथ पर आने के लिए आवाहन किया गया 

उस शत्रु का, जिसके विरुद्ध कुत्स 


को इन्द्र के साथ सम्बद्ध किथा गया है, 
नाम शुष्न है। इन्द्र ने कुत्स के लिये Le 


शुन का वध किया ( १, ६३२.१२१९; 

४, डे ६, २६०), शुष्न के विरुद्ध कृत्स की सहायता की ( १, ५१९ ), 

हल हर 2328 5 ७, १९ ), अथवा कुत्स और देवों के साथ 
प ( 
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साथ युद्ध करने के लिये ( ६, ३१३ ), अथवा कुत्स को शुष्न का वध करने वाला 
बनाने के लिये ( १, १७५” ) इन्द्र का आवाहन किया गया है। यहाँ तक कि 
कुत्स के लिये इन्द्र, देवों ( ४, २०९० ) अथवा गन्धर्वो ( ८, ११३) के विरुद्ध भी 
युद्ध करते हैं। शुष्न के साथ संघर्ष के परिणाम स्वरूप सूर्य का चक्र चुरा लिया 
गया ( १, १७५"; ६, ३११ )। शत्रुओं द्वारा दवाये जा रहे कुत्स के लिये इन्द्र 
ने सूर्य के चक्र को तोड़ दिया (४, ३०४), जब कि स्वयं कुत्स को उन्होंने एक दूसरा 
रथ प्रदान किया ( ५, २९?” )। सूर्य को अवरुद्ध कर देने का यह कौशल 
( तु० की० १, १२११४ १०, १३८ ), मानव सुख के लिये सूर्य को प्राप्त करने 
की इन्द्र सम्बन्धी पुराकथा का, एक अर्ध-ऐतिहासिक युद्ध-घटना की स्मृतियों 
पर स्थानान्तरण प्रतीत होता है। यह कहा गया है कि सुर्यं को विजित करने 
में इन्द्र ने अपने सारथी कुत्स के लिये विस्तृत स्थानों का निर्माण किया (६,२०“)।. 
दत्यो का मर्दन करने तथा सूर्य के चक्र को अग्रसर करने के लिये कुत्स के साथ 
इन्द्र का आवाहन किया गया है ( ४, १६१२ )। एक स्थल पर यह कथन है कि 
शुष्न के अतिरिक्त अन्य शत्रुओं, जेसे तुग्र, स्मदिभ, और वेतसुओं, आदि को भी 
इन्द्र ने कुत्स के अधीन किया ( १०, ४९४) । 

जिस कुत्स की इन्द्र सहायता, अथवा जिससे प्रेम, करते हैं ( १, ३३१९ ) 
कभी-कभी इन्द्र के शत्रु के रूप में भी आता है। इस प्रकार इन्द्र ने कुत्स आयु, 
और अतिथिस्व के योद्धाओं को मार गिराया ( २, १४० ); आयु, कुत्स और 
अतिथिग्व को _यातना दी ( वाल० ५२ ); इन तीनों को तूर्वयाण नामक एक 
युवक राजा के हाथ समपित कर दिया (१, ५३१°), अथवा इसी राजा के लिये 
इन तीनों को विदीणाँ कर के पृथ्वी पर गिरा दिया ( ६, १८१३ ) | यह कुत्स के 
ऐतिहासिक चरित्र को व्यक्त करता प्रतीत होता है, क्योंकि वेदिक कवियों द्वारा 
प्रकाश के देवता को सदेव एक मित्र, तथा अन्धकार के देत्य को सदेव एक शत्रु 
ही मान लेना सर्वथा स्वाभाविक है । परम्परा द्वारा भी ऋग्वेद के प्रथम और नवम्‌ 
मण्डल के अनेक सूक्तों के प्रणयन का श्रेय अङ्गिरसों के परिवार के कुत्स नामक 
एक द्रष्टा को दिया गया है। फिर भी, बर्गेन, का विचार है कि कुत्स सर्वथा 
पौराणिक, और मूलतः अमि ( अथवा सोम ) का एक रूप था जो कभी-कभी सुर्य 
का प्रतिविधित्व करता हुआ प्रतीत होता है। नेधण्टुक ( २, २० ) में 'वञ्ज 
के एक पर्याय के रूप में. 'कुत्स का उल्लेख है। 

( ख ) काव्य उशना /-प्राच्रीन द्रष्टा 'उशना' का ऋग्वेद में ग्यारह बार 
उल्लेख है । इसे दो बार एक 'कवि” कहा गया है, और पाँच बार 'काव्य' उपाधि 
से विभूषित किया गया है। यह विशिष्टतः बुद्धिमान्‌ हैं; क्योंकि रव करने वाली 

सोम-बुद्ध को उशना के साथ तुलना है (९, ९७० ) और इसी बुद्धि के कारणा 
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सोम का उशना के साथ समीकरण ( ९, ८७१ ) किया गया है। काव्य उशना ने 
यज्ञ के होत के रूप में अग्नि की स्थापना की ( ८, २३°) । उसी सुक्त में, 
जिसमें यज्ञ के प्रवत्तंक अथर्वन्‌ द्वारा सुर्यं के पथ के निर्माण का उल्लेख है, यह 
कहा गया है कि इन्होंने गायों को इधर ला दिया ( १, 5३” )। यह इन्द्र के एक 
अथित हैँ ( ६, २०११ ), जिनके साथ इन्द्र ने आनन्द किया ( १, ५११ )। 

. इन्द्र को, उशना, और साथ ही साथ, कुत्स तथा अन्य के साथ अपना समीकरण 
करते हुये व्यक्त किया गया है (४, २६१ )। जब कुत्स को साथ लेकर इन्द्र ने 
शुष्त को पराजित किया तब यह भी इन्द्र के साथ सम्बद्ध थे (५, २९१ )। 
दुत्रका वध करने के लिये उशना ने इन्द्र के वज्र का भी निर्माण किया 
२ २20५५ ३४२ तु० की० १, ५१२° )। 

( ग ) ऐतिहासिक अथवा अर्ध-ऐतिहासिक चरित्र वाले अनेक अन्य प्राचीन 
द्रष्टायों का भी ऋग्वेद में उल्लेख है। इस प्रकार के लोगों के अन्तर्गत गोतम, 
विश्वामित्र, वामदेव, भारद्वाज, और वसिष्ठः आते हैं, जिन्हें अथवा जिनके परिवारों 
को क्रमशः दूसरे, तीसरे, चौथे, छठवें, और सातवें मण्डलो के प्रणयन का श्रेय 
दिया गया है। अगस्त्य भी ऐसे ही एक अन्य द्रष्टा हैं जिनका ऋग्वेद में अनेक बार 
उल्लेख है।* प्राचीन काल के न्यूनाधिक ऐतिहासिक योद्धाओं के अन्तर्गत सुदास्‌ , 
पुरुकृत्स और इनके पुत्र त्रसदस्यु, तथा साथ ही साथ, दिवोदास अतिथिर, आदि 
राजा आते हुँ” । 

` सम्भवतः दो या तीन अपवादों के अतिरिक्त प्रस्तु 
अथवा विशिष्ट परिवारों के पुर्वजो में से सर्वाधिक 
प्राचीन काल के वास्तविक व्यक्ति प्रतीत होते 
प्रथम पूर्वजों का प्रतिनिधित्व करने के लिये उन्हें 
गया है। ऐसे पूर्वजों पर आरोपित कृत्य अं 
कारण-मीमांसात्मक पुराकथायें, और अंशत 
' साथ सम्बद्ध करके इन्हें 


उुत अध्याय में वणित मनुष्यों 
पौराणिक व्यक्तित्व भी या तो 
हैं, अथवा वर्तमान भनुष्यों के 
वस्तुतः अतीत में प्रक्षिप्त कर दिया 
शतः ऐतिहासिक स्मृतियाँ, अंशतः 
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6 ५६. सामान्य विशेषतायें :--वेदों के पुराकथाशास्रीय सृजनों में पशुओं 
का बहुत अंशो तक समावेश है। अपेक्षाकृत उस पुरातन"काल से चले आ रहे 
अनेक ऐसे चिह्न अब भी वेदों में मिलते हैं, जिनके अन्तरगत; मनुष्य और पशु के * 
बीच इतनी स्पष्ट विभाजन रेखा नहीं थी ( $ ६५ ) और देवों का पशु रूपों से 
युक्त होना भी सम्भव माना जाता था । स्वयं उच्चतर वैदिक देवों की प्रकृति 
मानवत्वारोपित होने के कारण वेदों के ऐसे अलौकिक प्राणी जिनका रूप पशुवत 
है, एक निन्नकोटि के अन्तर्गत आते हैं, और यह या तो पशु की उपयोगिता के 
आधार पर, जेंसे गाय आदि के रूप में अर्ध-दिव्य, अथवा उसकी हानिकारक 
प्रकृति के आधार पर जैसे सर्प आदि के रूप में असुर हैं । इसके अतिरिक्त, जिस 
प्रकार मनुष्य ने अपने साथ अनेक उपयोगी पशुओं को सम्बद्ध कर लिया है; उसी 
प्रकार मानवत्वारोपित महानु देवगण भी स्वभावतः उसी प्रकार के एक 
दिव्य पशु-समाज से घिरे हुये हैं। अन्ततः, संस्कारों में वास्तविक पशुओं को देवों 
की पुराकथाशासत्रीय धारणाओं के साथ सम्बद्ध किया गया है। यह सभी एक 
प्रकार से प्रतीकात्मक प्रतिनिधि मात्र हैं जिनका प्रयोजन उस समय ऐसे देवों को 
प्रभावित करने का माध्यम प्रदान करना है जिनके किसी पक्ष के साथ इनकी 
कोई समानता है। पुज्य-भूतवस्तु के प्रति अनुरक्ति का यह दृष्ट्रिकोण सम्भवतः 
हष्य पदार्थो के साथ देवों का समीकरण करने की अपेक्षाकृत अधिक पुरातन 
चारणा का ही विवणं-सा अवशेष है। फिर भी, वैदिक काल में इस प्रकार की 
पशु-पूजनानुरक्ति का जो स्थान है वह बहुत महत्वपूर्ण नहीं रह गया है, क्योंकि 
द्युलोक में रहने वाले और अहष्य रूप से यज्ञ-स्थल पर आने वाले शक्तिशाली 
देवों से सम्बन्धित एक उच्चतर धारणा के साथ इस प्रकार पशुओं के रूप में देवों 
को व्यक्त करने की पद्धति की अनुकूलता और संगति नहीं रह जाती । 

$ 9०. अश्व :-( क ) दधिक्रा :-- देवों का रथ खींचनेवाले अलौकिक 
अश्वों के अतिरिक्त वैदिक पुराकथाशास्न में अनेक अन्य दिव्य अश्व भी आते हैं । 
इनमें से सर्वाधिक उल्लेखनीय 'दधिक्रा' हैं, जिनकी ऋग्वेद के चार, कदाचित 
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अर्वाचीन), सुक्तो में प्रख्याति है ( ४, ३८-४०; ७, ४४ ) । यहाँ इनके नाम 
का बारह वार उल्लेख है, और यह दस बार मिलनेवाले अपने ही विस्तारित नाम 
'दधिक्रावन्‌' के साथ एकान्तरित भी हुआ है। यह नाम अन्य वेदिक ग्रन्थों में 
कदाचित ही कभी आता है। दधिक्रा के अश्व ही होने की इस सीमा तक विशिष्टता 
है कि नेघण्टुक ( १, १४ ) में अश्व के एक पर्याय के रूप में यही शब्द दिया 
गया है। यह क्षिप्र ( ४, ३८१.३९ ) और रथों के अग्नभाग में चलने वाले 
प्रथम अश्च हैं ( ७, ४४* ) । यह रथों का पराभव करने वाले ( रथतुर्‌ ) ऐसे 
अश्च हूँ जो वायु के समा" वेगवान हैं ( ४, ३८२) । मनुष्यगण इनकी क्षिप्रता 
की प्रशंसा करते हैं; और जब यह निन्नगामी ढालों पर दौइते हैं तब प्रत्येक पुर” 
भी इनकी स्तुति करते हैं ( वही )। यह टेढ़े पथों को भी सरलता से पार 
, करते हैं ( ४, १४०४ ) । इन्हें पंख-युक्त माना गया है। यह पक्षी के समान हैं 
और इनके पंखों की एक पक्षी अथवा उड्ते हुये श्येन पक्षी के साथ तुलना की 
गई है ( ४, ४०२-3 ) | इन्हें एक झपटते हुए श्येन पक्षी के समान और प्रत्यक्षतः 
स्येन पक्षी ही कहा गया है ( ४, ३८०४१ ) । एक स्थल पर ( ४, ४०० ) इन्हें 
प्रकाश में रहने वाले हंस, वायु में रहने वाले 'वसु”, वेदी पर पुरोहित, और 
गृह के अतिथि, भी कहा गया है--यह सभी उपाधियाँ अभि के ही विविध रूपों 
के लिये प्रयुक्त हो | 
दधिक्रा एक योद्धा हैं जो दस्युओं को विदीणं करते हैं, और स्वयं एक 
विजेता हैं ( ४, ३८१३७ )। जब यह एक सहल्न लोगों के विरुद्ध युद्ध करते हैं 
तब इनके विरोधी आकाशीय गर्जन की भाँति इनसे भयभीत होते. हैं; यह युद्ध में 
सम्पत्ति विजित करते हैं और प्रतिद्वन्दिताओं में शत्रुगण इनको देख कर चीत्कार 
छ हैँ न । अपने को एक हार बना कर (क्वान) यह घुल को 
उड़ाते हुये अपनी भोहों से उसे बिखेरते ६० ) । यह सभी जातियों 
पाँच जातियों को उसी प्रकार अपनी a र र je 
को अपने प्रकाश से सूर्ये; यह एकत्र हुये पदार्थों का निरीक्षण भी करते हैं 
(बही १“) । मित्र-वरुण ने उन्हें उसी प्रकार यह विजेता अश्व दिया जिस प्रकार 
पुरुओं को प्रकाशमान अमि ( ४, ३९२ तु० की० ३४१-२ ); उन लोगों ने हमें 
मनुष्यों के लिये वरदान स्वरूप दधिक्रा नामक अश्व प्रदान किया ( वहीं? )। 
दधिक्रावन्‌ नामक अश्व की उस समय स्तुति की 
होने के समय अभि प्रज्वलित होती है ( ४, ३९३ )। इनका उषस्‌ के साथ 
अवाहन किया गया है ( वही”४०१ )। उषस्‌ से दधिक्राबन्‌ की ही भाँति यज्ञ 
की ओर उन्मुख होने के लिये प्रार्थना की गई है ( ७, ४१६ ) | नियमित रूप से 
उपस्‌ के साथ, प्रायः इतनी ही वार भम्नि के साथ, इससे कुछ कम वार अश्विनों . 


और सुर्य के 
ह क सा) तषो कभी-कभी कुछ अन्य देवों के साथ भी, इनका आवाहन 
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गई है जब उषस्‌ के प्रकट 
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"किया गया है (३, २०१५; ७, ४४१; १०, १०११ ); किन्तु दघिक्रा का पहले 
आवाहन किया गया है ( ७, ४४? )। १ 
अनिश्चित? होने के कारणा व्युत्पत्तिजन्य अर्थ द्वारा दधिक्रा की मूल प्रकृति 
पर कुछ और अधिक प्रकाश नहीं पड़ता । इस यौगिक शब्द का दूसरा भाग 'क' 
( विखेरना ) धातु का एक उपरूप हो सकता है। ऐसी दशा में सुर्योदय के समय 
प्रकट होने वाले तुधार के लाक्षणिक आशय में, रौथ और ग्रासमेन के अनुसार, 
इस शब्द का 'दधि विखेरना” अर्थ होगा । इन दोनों विद्वानों के विचार से एक 
अश्च के रूप में दधिक्रा, परिक्रमा करते हुये सूर्य मएडल का प्रतिनिधित्व करता 
है। यह दृष्टिकोण इस तथ्य द्वारा पुष्ट होता है कि दघिक्रा को सर्वाधिक घनिष्ठ 
रूप से जिस देवी के साथ सम्बद्ध किया गया है वह उषस है। साथ ही इससे 
भी, कि सूर्य को अक्सर एक अश्व अथवा पक्षी के रूप में कल्यला है (पृ० ५७) - 
और कभी-कभी योद्धा-वत्‌ भी माना गया है (वही )। इस वक्तव्य को, 
कि मित्र और वरुणा ने दधिक्रा प्रदान किया था, इन्हीं देवों के नेत्र के रूप में 
सूर्यं की धारणा के साथ सम्बद्ध किया जा सकता है। बर्गेन का विचार है कि 
दधिक्रा के नाम से विद्युत का आशय है, किन्तु यह ( दधिक्रा ) सामान्य रूप से 
अमि का ही, उनके सौर और विद्युत रूपों सहित, प्रतिनिधित्व करते हैं ।” फिर 
भी, लुडविगः, पिशल”, ब्राइकेट, और औल्डेनवर्गः इस विचार से सहमत है 
कि दधिक्रा एक देव नहीं, वरन्‌ दौड़ने अथवा आक्रमण करने व!ला एक ऐसा 
वास्तविक अध था जिसे दिव्य आदर प्रदान कर दिया गया था । 

यह पहले ही कहा जा चुका है ( पृ० २७० ) कि नाम, और सम्भवतः 
प्रकृति में भी दष्यञ्च, दधिक्रा के साथ संयुक्त है, क्योंकि उसे एक अश्व के 
सर वाला कहा गया है। 

(ख ) तार्क्य : दधिक्रा से बहुत कुछ सम्बद्ध ही ताक्ष्य॑ भी हैं जिनके 
नाम का ऋग्वेद में केवल दो बार ( १, ५९६, १०, १७८१ ) उल्लेख है। 
तीन मन्त्रों का एक अर्वाचीन सूक्त ( १०, १७८ ) इनकी प्रशस्ति में समर्पित 
किया गया है । यहाँ इनका एक देवःप्रेरित शक्तिशाली अश्व ( वाजिन्‌), रथों 
का पराभव करने वाले ( तु० की० ६, ४४), क्षिप्र, और युद्ध की ओर द्रुतगति 
से अग्रसर हीने वाले के रूप में वर्णान है। इन्द्र के एक उपहार के रूप में 
इनका आवाहन किया गया है। दधिक्रा के लिये व्यवहृत शब्दों में ही ( ४, 
३८१° ) इनके सम्बन्ध में भी यह कथन है कि इन्होंने उसी प्रकार पाँच जातियों 
को व्याप्त किया जिस प्रकार अपने प्रकाश से सुर्यं जलों को व्याप्त करते हैं। 
मुख्यतः एक अश्च के रूप में ही इनकी धारणा का विकास हुआ था, ऐसा 
इनकी उपाधि 'अरिष्टनेमि’' ( जिसका चक्रधार ठीक हो ) द्वारा व्यक्त होता है 


CC-0, Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 


र न डा एफ पर िशाततचत जा sme 
२८४ Digitized By औदिकामाइधोलोक्षी' Gyaan Kosha 


( मन्त्र ; ३, ८९४ )। वाजसनेयि संहिता ,( १५, १८) में यह उपाधि 'ताक्ष्य 
और “गरुड' के साथ-साथ एक स्वतन्त्र नाम के रूप में मिलती है। नेघण्टुक 
{ १, १४) में 'ताक्ष्यं' शब्द 'अश्व' के एक पर्याय के रूप में आता है। फिर 
भी, एकाध वाद के वेदिक ग्रन्थों में 'ताक्ष्य/ को एक पक्षी कहा गया है; और 
महाकाव्यों तथा बाद के साहित्य में इन्हें विष्णु के वाहुन द्रुतगामी गरुड़ पक्षी के 
साथ समीकृत किया गया है। सम्पुणंतया यही सम्भव प्रतीत होता है कि 
मुलतः ताक्ष्यं एक दिव्य अश्च के रूप में सूर्यं का ही प्रतिनिधित्व करते थे?” । 
यह शब्द ऋ्वेद में एक बार ( ८, २२०) उल्लिखित 'त्रासदस्यव' पेतृक नाम 
से युक्त 'तृक्षि? नामक एक मनुष्य के नाम से व्युत्पन्न हुआ प्रतीत होता 
है । इस च्युत्पत्ति के साधार पर फॉय का विश्वास है कि 'ताक्ष्यं” वास्तव में 
जसदस्यु के परिवार के 'तृक्षि' नामक व्यक्ति का दौड़ में प्रयुक्त होने वाला 
( (दघिक्रा' की भाँति ) अश्व था । 

(ग) पैद्ठ/--यह एक अन्य पौराणिक अश्च है जिसे अश्विनों द्वारा पेदुः 
के पास लाये जाने की चर्चा है (१, ११९०; ७, ७१०), और इसी 
कारणा इसे 'पेद” कहा गया है ( १, ११६६; ९, ८८ )। जेसा कि 'अघाश्च’ 
( जिसके पास एक हीन कोटि का अश्व हो) के रूप में 'पेंदु: के वर्णन से 
स्पष्ट है, अश्विनों द्वारा प्रदत्त इस उपहार का उद्देश्य एक हीन कोटि के अश्व 
के स्थान पर श्रेष्ठ अश्व प्रदान करना था ( १, ११६९१ )। इस अश्व को अनेक 
बार श्वेत' कहा गया है (१, ११६६ इत्यादि )। यह प्रशंसनीय हैं ( १, ११९%; 
१०, ३९१; तु० की० ४, ३८९) और मनुष्यों द्वारा इनका ( १, ११६९ ) 
भग' की ही भाँति ( १०, ३९१० ) आवाहन किया गया है । इनकी इन्द्र से 
तुलना की गई है ( १, ११९१९ ) और 'अहिहन्‌' कहा गया है ( १, ११७१ 
११८* तु० की० ९, ८८* ), अन्यथा यह उपाधि केवल इन्द्र को ही विशेषता 
है। यह युद्ध में दुर्जेय और विजेता हैं, जो द्ुलोक चाहते हैं (१ ११९१ )। 
इस दशा में भी प्रमाण, जिस सीमा तक उछ व्यक्त कर सकते हैं, पेदु के 
इस अश्च की सुयं के प्रतीत के रूप में व्याख्या के ही अनुकुल प्रतीत होते हैं ।१२ 


( घ॒) एतशा ¦ ¬ एतश' शब्द, जो कुछ वार 'क्षित्र” अर्थ के विशेषणा के 
रूप में भी आता ह, ऋवेद में अधिकतर 'अश्व” का ही द्योतक है। वहुवचन में 
यह सूर्य के अश्वों को व्यक्त करता है (७, ६२”; १० १ २७-४९४ ) । प्रायः एक 
दर्जन वार यह एकवचन व्यक्तिवाचक नाम के रूप में भी आता है, जहाँ सदेव 
सुर्य के साथ सम्वद्ध और कमी-कमी सूयं के न 


छ गा चक्र के सन्दर्भ में प्रयुक्त हुआ है। 
सवित ही वह भश्व ( एतशा ) हैं जिन्होंने पाथिव क्षेत्रों को नापा ( ५; ८१३ )। 
क्षिप्र देव एतश सूर्य के उज्ज्वल रूप को 


(०-0, Panini Kanya रीदे dotectfeR ) । रथ में 
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होकर एतश सूर्य के चक्र को गतिशील करते हैं (७, ६३२ ); यही सूर्य 
के चक्र को लाये ( १, १२१११; ५, ३१११); इद्र ने सूर्यं के अश्व ( एतश ) को 
प्रेरित किया ( ८, १'' तु० की० ९, ६३ )। सूर्य के साथ दौड़ की एक 
प्रतिस्पर्धा में इन्द्र ने एतश की सहायता की थी ( १, ६११० )।- इस पौराणिक 
प्रतिस्पर्धा के यत्र-तत्र कुछ थोड़े से सन्दर्भमा से ऐसा विदित होता है कि पहले 
पीछे रहते हुये एतश ने सूर्य के खोये हुये पहिये को लेकर उनके रथ में सन्नद्ध 
` कर दिया था; इसके बाद वह आगे वढ़ गया, और अन्त में स्वयं सूर्य ही इसे 
अपने रथ के आगे रहने का आदर प्रदान करते हुये प्रतीत हीते हैं ।१३ इस 
पुराकथा की संतोषजनक व्याख्या प्रस्तुत कर सकना असम्भव प्रतीत होता है। 
फिर भी, इस बात पर कदाचित ही सन्देह किया जा सकत है कि एतश सुय के 
अश्व का प्रतिनिधित्व करता है ! 3 


(ङ ) सूर्य और अभि के प्रतीक के रूप में श्रश्च :-अश्च' सूर्ये का 
प्रतीक है, ऐसा ऋग्वेद के उस स्थल द्वारा व्यक्त होता है जहाँ उषस्‌ को एक 
श्वेत अश्च का नायकत्व करते हुये बताया गया है ( ७, ७७१ )। यही तथ्य एक 
अन्य स्थल द्वारा भी प्रतिभासित होता है जहाँ यह कहा गया है कि यज्ञीय 
अश्च का देवों ने सुर्य से निर्माण किया ।”” सोम-संस्कार के एक विशिष्ट रूप में 
भी अश्च सूर्यं के प्रतीक के रूप में ही आता है।१४ 

जेसा कि स्पष्ट किया जा चुका है (१० ५७ ) क्षिप्र और द्रुतगामी देव 
अमि को भी एक अश्व कहा गया है। संस्कारों में अश्च अझि का प्रतीक होता 
है। एक अश्व को इसीलिये खड़ा कर दिया जाता है जिससे वह उस स्थान को 
देखता रहे जहाँ घर्षण द्वारा अभि उत्पन्न की जाती है । जब अभि पूर्व दिशा की 
ओर प्रकट होती है तब उसे आगे चलने वाले अश्व के पथ पर रख दिया जाता 
है ।१६ अभि-वेदिका के निर्माण-संस्कार में अश्व को इस मन्त्र द्वारा सम्बोधित 
किया जाता है : 'बुलोक में तुम्हारा उच्चतम जन्म हुआ, अन्तरिक्ष तुम्हारी नामि 
है, पृथ्वी पर तुम्हारा आवास है” ( वाजसनेयि संहिता ११, १२ ) । इस प्रकार 
संस्कार की शतपथ ब्राह्मण में अश्व द्वारा अपने साथ ही अम्मि को भी ले आने 
के रूप में व्याख्या की गई है ।'° यही ब्राह्मण जलों अथवा मेधों से उतरे हुए 
अश्च के रूप में विद्युत को चर्चा करता है ( शतपथ ५, १, ४*; ७, ५, २१९ )। 

‘बुश को० गूवरनेटिस : ज्ुऑलाजिकल माइथौलोजी, १, २८३ और 
बाद = आनाल्ड : कु० त्सी० ३४, ३०३ -- की० वाकरनाँगल : ` 
अरिटिन्डिशे ग्रामेटिक १० १५ --  रोभ : सेन्टपीरसं बगे कोश, व० स्था०; तु० 
को०, हॉ० इ० ५५, नोट ५ -- “बर्गेन : ल० रि० वे०.२, ४५६-७ तु० की० 
मैकडौनेल ज० ए० सो० २५, ४७१ मैक्स मूलर से० बु० ३० ४६, २८२ — 
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ध्टुहविंग : ऋग्वेद का अनुवाद, ४, ७९ -- “पिश : वेदिशे स्ट्र्डियन १, 
१२४; तु० की० हिलेबरान्ट : वेदइन्टरप्रिरशेन १७-१८ -- “त्सी० गे० ४२, 
४४७-९०४६२-३ -- 'औ० वे० ७१; से० बु ई० ४६, २८२ -- १ "सेन्ट 
पीरटसँबर्ग कोश; बर्गैन : छ० रि० वे० २, ४९८; श्रिफिथ : सामवेद्र का अनुवाद, 
६९, नोट १ -- * *कु० त्सी० २४, ३६६-७ -- *९तु० की० वर्गेन : छ० रि० 
बे० २, ५१-२ -- ' ैदर्गन : छ० रि० वे० २, २३०-३; औ० वे० १६९ और 
बाद; तु० की० पिशळ : वेदिशे स्ट्रडियन १, ४२; गेल्डनर : वेदिशे स्ट्ूडियन 
और बाद -- **तु० की० ऐतरेय ब्राह्मण ६, २५ इत्यादि; कुन : हे० गौ० ५२; 
बेबर : इन्डिशे स्ट्ूडियन १३, २४७, नोट ३; डी नक्षत्र २, २७० ¬ ११औ० 
वे० ८१ -- १६औ० वे० ७७ -- '०औ० वे० ८०। 


९ ६१. ( क ) वृषभ :--ऋग्वेद में इन्द्र को नियमित रूप से एक वृषभ 
ˆ कहा गया है, और ही शब्द अपेक्षाकृत कुछ कम बार अग्नि, तथा कभी-कभी 
द्यौस्‌ (पृ० ३९) आदि जैसे अन्य देवों के लिये भी व्यवहृत हुआ है। 
अथर्ववेद ( ९, ४९ ) में वृषभ को इन्द्र के रूप में सम्बोधित किया गया है, और 
शतपथ ब्राह्मण ( २, ५, ३१८ ) में वृषभ को इन्द्र का एक रूप” ही कहा गया 
है। अवेस्ता में वृषभ, इन्द्र के प्रतिरूप 'वेरेश्रप्न” के एक अवतार के रूप में आता 
है।' बैदिक यज्ञ-संस्कारों में से एक में वृषभ, रुद्रदेव का भी प्रतिनिधित्व 
करता है ।3 मुदल और मुद्लानी की एक अस्पष्ट और अत्यन्त विवादास्पद 
पुराकथा में भी एक वृषभ आता है ( ऋग्वेद १०, १०२ )”। 


( ख ) गाय:-प्रथ्वी पर अत्याधिक उपयोगिता के कारण, स्वभावतः 
गाय का वैदिक पुराकथाशास्रीय धारणाओं के अन्तर्गत बहुत अधिक महत्त्व हो 
गया है । उषसू की रद्सियों का ऐसी गायों के रूप में मूर्तीकरण किया गया है,” 
जो उसका रथ खींचती हैं (१० ८८ ) । वर्षा मेघ का उस गाय के रूप में मुर्तो- 
करणा है, जो एक ( विद्युत ) बछड़े की माता है ( पृ० १८, २१ )। इस मेघरूपी 
गाय का मरुतों की माता पृर्कि के रूप में वैयक्तीकरण कर दिया गया है 
( वाजसनेयि संहिता २, १६ ) और इसके दुग्ध ( ६, ४८२२) तथा थन का 
अनेक बार उल्लेख है ( तु० की०, पृ० २३८ ) । दानशील मेघ निःसन्देहं ऐसी 
विविध रंगों वाली गायों के प्रतिरुप हैं जो धेछौं के द्युलोक में सभी प्रकार की 
कामनाओं को पूर्ण ( कामडुघा ) करते हैं (अथववेद ४, ३४८), और 
वेदिकोत्तर काव्य* में इतनी अधिक बार उल्लिखित समृद्धि की गाय ( कामदुह्‌ ) 
के पूर्वगामी हैं । दुग्ध और घुत की हवि के 


ूर्तीकरण, इडा में भी 
सेने की प्रवृत्तियाँ वर्तमान हैं ( १० २३६ )। अदिति को भी सा 2“ 
गाय कहा गया है (१० २३२) । देवों को अक्सर गोजाताः कहा गया है। 
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फिर भी, इन्द्र द्वारा पर्वत से गायों के .मुक्ति की पुराकथा में ही गाय का 


सर्वाधिक व्यवहार हुआ है (१० १११, ११४) | 

स्वयं पाथिव गाय ने भी ऋग्वेद में पर्याप्त अंशों तक पवित्रता अजित कर 
ली है, क्योंकि इसे अदिति, और एक देवी के रूप में सम्बोधित किया गया है; 
साथ ही कविगण भी अपने श्रोताओं पर यही प्रभाव उत्पन्न करते हैं कि इसका 
वध नहीं करना चाहिये (८; ९०*”% तु० की० वाजसनेयि संहिता 
४, १९:२० ) । गाय की अवध्यता इसकी 'अध्व्या' ( अवष्य ) उपाधि द्वारा भी 
व्यक्त होती है जो ऋग्वेद में सोलह बार मिलती है ( इसका पुलिङ्ग रूप 'अघ्न्य' 
केवल तोन बार ही आता है ) । अथर्ववेद में एक पवित्र पशु के रूप में गाय 
की पूजा को पूणा मान्यता प्राप्त हो गई है ( अथर्ववेद १०२, ४ ५:) । शतपथ 


ब्राह्मणा ( ३, १, २० ) में यह कहा गया है कि जो गोमांस, खाता है वह एक - 


कुख्यात व्यक्ति के रूप में पुनः ( पृथ्वी पर ) जन्म लेता है; यद्यपि इस ग्रन्थ 
में अतिथियों के लिये गोमांस पकाने की स्वीकृति प्रदान की गई है ( शतपथ 
ब्राह्मण ३, ४, १ ) । 


१तु० की० मैत्रायणी संहिता १, १०*%; तैत्तिरीय ब्राह्मण १, ६, ७%; आप- 
स्तम्ब श्रौत सूत्र ८, ११११ औ० वे० ७६, नोट २-- औ० वे० ८२--ज० 
ए० १८९५ ( ६), ५१६-४८, में अन्तिम बार हेनरी ने ( अपने पूर्वगामियों के 
सन्दर्भ में ) इसकी विवेचना की है -- *तु० की० ग्ुप्पे : उ० पु० १, ७७ -- 
&तु० की० रौथ : निरुक्त, प्रस्तावना १४५; सेन्ट पीटसंवगे कोश, व० स्था० -- 
शकुन : हे० गौ० १८८ - “हॉ० इ० १५६; तु० की० ब्लमफील्ड : से० बु० 
ई० ४२, ६५६ -- *वे० बी० १८९४; १० ३६; हॉ० इ० १८९; तु० की 
विन्टनित्जु : हौ० ३३। 


§ ६२. अज, इत्यादिः-ऋग्वेद में अज अथवा बकरे को विशेषतः पूषन्‌ 
के साथ, उनका रथ खीचने वाले के रूप में, सम्बद्ध किया गया है ( पृ० ६५ )। 
इसी ग्रन्थ में दिव्य प्राणी के रूप में एक पेरवाला बकरा, अज एकपाद' भी 
आता है ( २७ )? । बाद के वैदिक साहित्य में बकरे को अनेक बार अभि के 
साथ सम्बद्ध अथवा समीकृत किया गया है ।१ 

वैदिक पुराकथाशास्र में गदहा, मुख्यतः अश्चिनों का रथ खींचने वाले के 
रूप में आता है ( १० ९३४) ।? 

ऋग्वेद में कुत्ता” भी, 'यम” के 'सारमेय' नामक दो शबल श्वानों के पुरा- 
कथाशासत्रीय रूप में मिलता है । 'सारमेय' नाम ऐसा व्यक्त करता है कि 
यह कुत्ते, इन्द्र के दूत सरमा” ( पृ० ११९ ) के वंशजः माने गये हैं । ऋग्वेद में, 
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“सरमा” को एक कुतिया माना गया है, तथापि बाद के वैदिक साहित्य में यह 
ऐसी ही है, और यास्क ( निरुक्त ११, २५) ने भी इसका 'देवों की कुतिया” 
( देवशुनी ) के रूप में ही वणान किया है । 

वाराह ऋग्वेद में, रुद्र, मरुद्दण, और वृत्र* की एक लाक्षणिक उपाधि के 
रूप में आता है। तेत्तिरीय ब्राह्मण में यह पशु विधाता प्रजापति द्वारा, जलों 
से पृथ्वी को ऊपर उठाने के लिये धारण किये गये एक स्वरूप को व्यक्त करता 
हुआ सर्जनात्मक प्रकृति विकसित कर लेता है । इसका ही एक परवर्ती विकास 
विष्णु का वाराह अवतार है ।८ 

वाद की संहिताओं में कछुये को 'जलों के अधिपति' के रूप में अर्ध-दिव्य 


- स्थिति तक उठा (दिया गया है ( वाजसनेयि संहिता १३, ३१ ), अथवा 


कश्यप? के रूप, में यह अथववेद में अक्सर प्रजापति के समान अथवा समकक्ष 
आता है जहाँ इसे “स्वयम्भु” उपाधि से विभूषित किया गथा है ( अथर्ववेद १९, 
५३" )”” । ऐतरेय ब्राह्मण ( ८, २११” ) में यह कहा गया है कि विश्वकर्म॑न्‌ 
ने कश्यप को पृथ्वी का वचन दिया था। शतपथ ब्राह्मण में प्रजापति का अपने 
को एक कछुये के रूप में परिवर्तित कर लेने का वर्णन है ( ७, ४, ३”) और 
इसी रूप में यह सभी प्राणियों की सृष्टि करते हैं ( ७, ५, ११ )? । विधाता द्वारा 
धारण किया गया यह रूप वेदिकोत्तर पुराककथाशास््र में विष्णु? का कश्यप 
अवतार बन गया है । तैत्तिरीय संहिता ( २, ६, ३३) में पुरोडाश” के कश्यप 
बन जाने का उल्लेख मिलता है । : 
ऋगवेद के एक अर्वाचीन सुक्त ( १०, ८६ ) में इन्द्र के प्रियपात्र के रूप में 
एक बंन्द्र आता है, जिसे उसकी दुष्टता के कारण इन्द्राणी ने बहिष्कृत कर 
दिया था, किन्तु अन्ततोगत्वा वह पुनः प्रियपात्र बन गया ( § २२, पृ० १२०)। 
वर्षा द्वारा जागृत मेढक ऋग्वेद ७, १०३, में गाय और दीर्घ जीवन प्रदान 
करने वाले के रूप में स्तुति की वस्तु बन गये हैं, और इन्हें अभिचारीय शक्तियों 
से युक्त माना गया प्रतीत होता है।१३ फिर “भी, मैक्स मुलर" द्वारा ब्राह्मणों 
पर किये गये व्यंग के रूप में ही इस युक्त की व्याख्या की गई है । बर्गेन 
ऋतुवज्ञानिक घटना के रूप में मेंढकों की व्याख्या करते Fi 


१औ० वे० ७२; से० बु० ० ४६, ६२ : 
; १ ९२; ब्डूमफील्ड : से० बु० ई० 
४२, ६२५/६६४ जिनके विचार से “अज एकपाद? निश्चित रूप से हि है। न 
यह धारणा तैत्तिरीय ब्राह्मण ३, १, २० (“अज एकपाद पूरौ में उदित हुये? 
इत्यादि ) के आधार पर प्रस्तुत करते हैं; किन्तु यह स्थल ऋग्वेदिक धारणा की 
व्याख्या के डिये समीचीन नहीं है -- ९आऔ वे a 
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पृ० २६, नोट २-- तु० की० हॉपकिन्स : डॉग इन दि ऋग्वेद, अ० फा०, 
१८९४, १५४-५, व्ठमफौल्ड : से० बु० ई० ४२, ५०० -- ^तु० की० हिटने : 
संस्कत ग्रामर, १२१६ -- ९उ० पु० ११६६ ७; वाकरनाँगल : आलि्टिन्डिशे 
आमैटिक, $ ५२ ( क ); के० ऋ०, नोट १४९; त्सी० गे० १३, ४९३-९; १४, 
५८३ -- तु० की० कुनः हे० गौ० १७७-८; ए० १३६; इन्डिशे स्ट्रडियन १, 
२७२, नोट; हॉपकिन्स : ज० अ० ओ० सो० १७, ६७ -- “मैकडौनेल : ज० 
ए० सो० २७, १७८-८९ --तु० की० इण्डिशै स्टूडियन १३, २५० -- १ "तु 
की० शर्मन : फि० हा० ८१-- ?*तु० की० इन्डिशे स्ट्रडियन १, १८७ -- 
१२ मैकडोनेल : ज० ए० सो० २७, १६६-७ -- १3औ० वे० ७०; ब्लमफील्ड : 
ज० अ० ओ० सो० १७, १७३-९ -- १ मैक्स मूलर : हि० लि० ४९४-५; 
तु० की० मूइर : सं० दे० ५, ४३६ -- ^ धरगैन : छ० ० वे० १, २९२ 
इत्यादि; तु० की०, हॉ० इ० १००-१ । 
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§ ६१. पत्ती /--वेदिक पुराकथाशास्र में पक्षियों को भी पर्याप्त महत्त्व 
- दिया गया है। सोम की अक्सर एक पक्षी से तुलना की गईं है अथवा उसे पक्षी? 
ही कहा गया है ( प० २०२ )। विशेषतः अप्नि को अक्सर पक्षी के समान 
अथवा प्रत्यक्षतः एक पक्षी, और एक वार आकाश का श्येन पक्षी 
(पृ० १६९ )? कहा गया है। सूर्यं की भी अक्सर एक पक्षी के रूप में 
कल्पना है ( पृ० ५७ )*, और उसे दो बार 'गरुत्मत्‌”” नाम दिया गया है। 
. यह तथ्य भी, कि वेदिकोत्तर पुराकथाशास्त्र में विष्णु का वाहन पक्षियों का 
प्रधन, “गरुड’ है, सम्भवतः इसी समान धारणा पर आधारित है (तु० 
की० पृ० ७२ )। वेदों में पक्षी का प्रमुख व्यवहार “येन के खूप में 
ही किया गया है जो इन्र के लिये सोम ले जाता है, और जो विद्युत. 
का प्रतिनिधित्व करता हुआ प्रतीत होता है ।* काठक में स्वयं इन्द्र 
इयेन पक्षी के रूप में सोम अथवा “अमृत” ले जाते हैं । इसी प्रकार, अवेस्ता 
में वेरेश्रप्र ही पक्षियों में सबसे वेगवान 'वार्न' का रूप धारण करते 
हैं, और जर्मनिक पुराकथाशाञ् में अपने को एक झ्येन पक्षी के रूप में 
परिवर्तित करके 'ओधिन' नामक देवता “मघु के साथ देवों के क्षेत्र में उड़ 
जाते हैं (१० २१६ )°। 


अमांगलिक पक्षियों तथा पशुओं को भी अक्सर उन्हीं देवों के साथ 
सम्बद्ध कर दिया गया है जिन्हें इनको भेजने वाला माना गया है। इस 
प्रकार ऋग्वेद में उलूक और कपोत को यम का दूत कहा गया है (६ ७७)। | 
सूत्रों में उछूक दृष्टात्माओ का दूत” है; जब कि रक्तरंजित हिंसक पशु. 

I9, और मांसभक्षक गृद्ध को यम का दूत कहा गया है। ऋग्वेद में एक 
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मांगलिक पक्षी का एक वार शुभ संकेतं देने के लिये आदाहन किया गया 
है ( २, ४२४३ )। 
-- दु० की० वेनफे : सामवेद शब्दानुक्रमणिका, व० स्था० 'इयेन? -- 
२ब्डूमफील्ड : फे० रौ० १५२ -- 3कुनः हे० गौ० २९ -- *ब्राइके : त्सी० गे० 
४०, ३५६ -- ० ऋ०, हॉ० इ० ४५ -- ्री० ११ -- ७औ० बे० ७५ -- 


“बु० की०, त्सी० गे० २१, ३५२ और वाद; ब्लड : से० बु० ई० ४२, 
४७४ -- *औ० वे० ७६ । 


& ६४. अनिष्टकर पशु :--ऐसे पशु सामान्यतया या तो दैत्यों के रूप में 
आते हैं-अथवा आसुरी प्रवृत्तियाँ व्यक्त करते हैं । ऋग्वेद में कभी कभी दैत्यों को 
जातिवाचक शब्द 'मृग* ( जंगली पशु ) द्वारा व्यक्त किया गया है ( १, ८०%; ५, 
२९०. ३२३) । एक देत्य को, जिसका तीन बार उल्लेख है ( २, १११८; प, 
३२-६६१ ) औरांवाभ” कहा गया है; दूसरे को, जिसका केवल एक वार ही 
उल्लेख है ( २, १४” ) 'उरणा” नाम दिया गया है। 

इस आशय में सर्वाधिक सामान्य रूप से ज्यवहृत पशु रूप, सपं? ( अहि = 
अवेस्ता का 'अडिह”)* है । साधारणतया यह्‌ उस वृत्र नामक देत्य की एक अन्य 
उपाधि है जिसने सम्भवतः अपने भक्ष्य को सर्प की भाँति पाश में लपेट लेने , 
वाले और मनुष्य के एक भयङ्कूर द्रु के रूपमें अपना यह नाम (३ ६८) अजित 
कर लिया है।? वृत्र-हन्‌ इन्द्र के सम्बन्ध में, जो 'अहि-हन्‌’ भी हैं, यह 
कहा गया है कि इन्होंने सर्प का वध किया ( ८, ०२९ तु० को० ४, १७१ ) । 

अहि और वृत्र का समीकरण उस स्थान पर और भी स्पष्ट है जहाँ यह शब्द 
परस्पर एकान्तरित होते हैं ( १, ३२११-०१४ ) और सपा में प्रथम-जन्मा' 
( वही २" ) से 'बृत्र सर्वाधिक वृत्र” के अतिरिक्त और किसी का भी अर्थ 
हो ही नहीं सकता ( बही “ ) । इसके विपरीत, अनेक स्थलों पर यह दोनों शब्द 


हैं, जहाँ इनका अनुवाद “सरपं वृत्र”” किया 


का अर्थात्‌ इसका वध कर 
ल १ सप्षधाराऔं को मुक्त, अथवा गायों को विजित 
करते हैं।” जलों का भी सर्प दारा आवृत्त होने के रूप में वर्णन है, और इस 
| य द्‌ धातु से व्यक्त किया गया है ( २, १९९)। 
र सा द्वारा इनके ग्रसित ( «प्रस्‌ ) होने का भी उल्लेख है ( ४,१ 
442 )। अहि विद्युत्‌, गर्जन, और भंझावात जैसे शस्रो से युक्त है 
१ ३२ ` )। यह प्रदीत है, क्योंकि मदरतो को 'अहिभानवः' ( अहि के समान 


( १, १७२१ )। अहि' शब्द अमि के लिये भी 
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व्यवहृत हुआ है, और अमि का प्रबल वात की भाँति, क्रुद्ध सर्प के रूप. में 
वर्णन किया गया है ( १, ७९” )” । एक बार किसी शत्रु को, अहि को समपित 
कर देने के लिये सोम का स्तवन किया गया है ( ७, १०४१ )। इस शब्द के 
बहुवचन का अक्सर देत्यों की एक ऐसी जाति को व्यक्त करने के लिये 
प्रयोग किया गया है ( ९, ८८”; १०, १३९९), जिसमें 'अहि' ने ही सर्वप्रथम 
जन्म लिया ( १, ३२२४) 
फिर भी, 'अहि बुष्न्य' नामक एक दिव्य प्राणी के रूप में भी सर्प आता 
है ( § २६ ) जो अहि वृत्र के चरित्र के उपयोगी पक्ष का ही प्रतिनिधित्व करता 
प्रतीत होता है। 
बांद की संहिताओं में 'गन्धर्वो तथा अन्य के समकक्ष सपं ( सर्पाः ) भी 
एक अर्ध-दिव्य वर्ग के रूप में मिलते हैं। इन्हें पृथ्वी में, वायु में, ओर आकाश 
में रहने वाला कहा गया है ( वाजसनेयि संहिता १३, ६; तु० की० तेत्तिरीय 
ब्राह्मण ३, १ ° )। इनका - अथर्ववेदः में भी अक्सर उल्लेख मिलता है, जहाँ 
एक सूक्त ( ११, ९ ) की कभी कभी कुछ सर्प देवताओं” का आवाहन करने 
वाले के रूप में व्याख्या की गई है। सूत्रों में पृथ्वी, वायु और आकाश के सपों 
के लिये हवि का विधान है ( आश्वलायन गृह्य सुत्र २, १; पारस्कर गृह्य सूत्र 
२, १४१ ); देवों, पौधों और देत्यों इत्यादि के साथ साथ सर्पो को भी सन्तुष्ट 
किया गया है ( झाङ्कायन गृह्य सूत्र ४, ९१.१५ आश्वलायन गृह्य सूत्र ३, ४" ), 
और इनके लिये रक्त भी गिराया जाता है ( आश्वलायन गृह्य सूत्र ४, ८ )। 
हानिकर प्रवृत्ति के कारण, इस प्रकार की उपासनाओं में सपं की प्रकृति स्वभा- 
वतः ऐसी आसुरी मान ली गई है जिसका उपशमन आवश्यक है। इसी आशय 
में कभी कभी चींटियों को भी हवि समर्पित की गई है ( कौशिक सूत्र ११६ )। 
तु० की० बेनफे गौ० ऐ० १८४७, १० १४८४; गूवरनेटिसः जूओ 
लौजिकळ माइथौलोजी २, ३९२-७; विन्टरनित्ज़ : डर सपंवलि, वियना, 
१८८८ -- “स्पीरोल : डी० पी० २५७ -- तु० की स्पौगेल : डी० पी० 
२६१ -- वर्गेन : छ० रि० वे० २, २०४ -- 'ञ्रिफिथ : ऋग्वेद का अनुवाद, 
१, १३३, नोट १; मैकडौनेल : ज० ए० सो० २५, ४२९ -- 5 वेवर: ज्योतिष, 
९४; सेन्ट पीटसँबर्ग कोश, व० स्था० "सप? ¬ “तु० की० ब्लमफील्ड : से० - 
बु० ई० ४२, ६२१-४। 


$ ६५. आगैतिहवाप्तिक धारणाओं के चिह :--इस पुरातन धारणा का, 
कि मनुष्य मूलतः पशु से भिन्न नहीं होता, कुछ चिह्न ऐसे प्राणियों के प्रति 
विश्वास के रूप में वर्तमान हैं जिनमें मानव और पशु दोनों के ही गुण देखे 
जा सकते हैं। इस प्रकार के प्राणियों का प्रतिनिधित्व करने वाले मानव- 
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पाका यिमक. २ 
` व्याघ्र ( वाजसनेयि संहिता ३०, ८; शतपथ ब्राह्मण १३, २, ४९), और वह 


'नाग' हैं जिनकी आक्कति तो मनुष्यों जैसी है किन्तु वास्तव में यह सर्प 
हैं, और इनका इस नाम से सर्वप्रथम सूत्रों' में उल्लेख मिलता है 
आश्वलायन गृह्य सूत्र ३, ४' )। यह सम्भव प्रतीत नहीं होता कि बाद की 
सपं-पूजा का वृत्र-सर्पं की पुराकथा से भी कोई सम्बन्ध रहा हो सकता है। किन्तु 
इसका विकास -कदाचित्‌ आदिवासियों के प्रभाव के कारणा ही हुआ होगा; 


“ क्योंकि एक ओर इसका ऋग्वेद में कोई चिल्ल नहीं है, किन्नु दूसरी ओर यह 


अनार्यं भारतीयों में व्यापक रूप से प्रचलित थी । अतः इसमें सन्देह नहीं 
कि आयंगण जब सपों के इस देश? में पहले-पहल फैले तब उन्होंने यहाँ के 
मूलनिवासियों में इस उषासना पद्धति को व्यापक रूप से प्रचिलित पाया होगा । 


इसी प्रकार, ऋग्वैद में ऐसे विश्वासों के भी कुछ चिल्ले देखे जा सकते हैं. 
जिनके अनुसार मानव जाति, अथवा कोई कबीला, या परिवार विशेष, पशुओं 
अथवा पौधों से उद्दत हुआ माना गया है । 'कश्यप”, जो एक द्रष्टा (९, ११४) और 
पुरोहित-परिवार ( ऐतरेय ब्राह्मण ७, २७ ) का नाम है, अथर्ववेद और बाद के 
बैदिक साहित्य में अक्सर एक ऐसी सर्जक शक्ति के रूप में आता है जिसे 
प्रजापति के साथ घनिष्ठ रूप से सम्बद्ध अथवा समीकृत किया गया है। शतपथ 
ब्राह्मण ( ७, ५, ११ ) में प्रजापति एक “कूर्म' ( कछुआ ).के रूप में आते हैं। 
यहाँ यह कहा गया है कि यतः 'कुर्म' भी 'कश्यप” के समान है, 'अतः मनुष्य गए 
ऐसा कहते हैं कि सभी प्राणी 'कश्यप” के पुत्र हैं॥ ऋगवेद ( ७, १८९-१९ ) 
जातियों के नाम के रूप में 'मत्स्यगण'” अज-गण”, शिग्रुगण” आदि का 
उल्लेख करता है। वेदिक पुरोहित-परिवारों के नाम के रूप में गोतमः 
वत्स ( बछडे), शुनक ( श्वान ), कौशिक ( उलूक ) और मारडुकेय* ( माणडक- 
पुत्र ) यादि भी आते हैं। 'संवर्ण को, ( ऋग्वेद ५, ५३१ में आने वाला 


एक नाम ), जिससे कुरु-वंशीय राजा अपने को -उद्दन मानते हैं, महाकाव्य में ` 
“श्छ” ( रीछ y 


( वृषभ ), 


कहा गया है। फिर भी, पशुओं का नाम ऋग्वेद में कहीं भी 
पशुओं से उद्दत 


मानवजाति के विश्वास का द्योतक भी , इस पर हापकिन्स 
सन्देह व्यक्त करते हैं ।* 


१, : १ 
०्की सिं ~_R १ 
ही तु कं विष्णु का नृसिंह अवतार तु० की० विन्टरनित्ज़ : सप॑- 


° बे० ६९, नोट २ -- पेन्ट पौरसँत्रगं कोश ; 
इन्डिशे स्टूडियन ३, ४५७४५९ -_ “मनु, २, १९ में भो सित. थ 


का अतिरयवाचक -- “देखिये सेन्ट पीटसंत्रग कोश, व० स्था० -- “औ० बे० 


८५-६; ब्छूमफ़र्ड ज० अ० ओ 
१८९४, १० लार, ० सो० १५, १७८, नोर -- 'प्रो० सो 
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` ६ ६६. देवीकृत पार्थिव पदार्थं (क) :--प्रक्कति के अधिकतर अन्तरिक्षीय, 
तथा दिव्य, और स्वयं पृथ्वी के धरातल के अनेक प्राकृतिक तत्वों और 
कृत्रिम पदार्थों को भी देवता मान लिया गया है। जड़ पदार्थों की उपासना 
को प्रमुख रूप से मनुष्य के लिये उपयोगी” कहा गया है। इनकी धारणा विश्व- 
देवेक्यवादी नहीं है क्योंकि प्रत्येक पदार्थ को एक एक पृथक्‌ देवता माना गया है,* 
और इनके प्रति एक प्रकार की उपासनानुरक्ति की ही प्रवृत्ति दिखाई पड़ती है। 


नदियों का, जिनका देवियों के रूप में मूर्तीकरणा किया गया है, पढ्ले ही 
वर्णन किया जा चुका है ($ ३३) । 


पर्वतो का, जिन्हें ऋग्वेद में दिव्य रूप से चेतन,माना गया है, देवों के 
रूप में प्रायः बीस बार बहुवचन और चार बार एकवचन में आवाहन किया 
गया है। देवों के रूप में यह कभी भी अकेले नहीं, वरन्‌ केवल अन्य प्राकृतिक 
पदार्थो, जैसे जल, पौधे, वृक्ष, आकाश और पृथ्वी ( ७, ३४९° इत्यादि ) अथवा 
` सवितृ, इन्द्र, तथा अन्य देवों ( ६, ४९१" इत्यादि) के साथ ही आते हैं। - 
पौरुषयुक्त, सुदृढ़, और समृद्धि में आनन्दित होलेवालों के रूप में इनका आवाहन 
किया गया है ( ३, ५४२० ) | पर्वत का तीन बार इन्द्र के साथ युगल यौगिक 
शब्द इन्द्रापर्वता’ के रूप में भी आवाहन मिलता है ( १, १२२. १३२९ )। 
इस युग्म को महान रथ पर आरूढ़ कहा गया है, और यज्ञस्थल पर आने के 
लिये इनका आवाहन है ( ३, ५३? )। यहाँ “पर्वत” एक पर्वत-देवता प्रतीत 
होता है जिसे मानवत्वारोपण के आधार पर इन्द्र का साथी मान लिया गया है। 


पौधों (ओषधि ) का भी दिव्यों के रूप में मूर्तीकरण किया गया है। 
ऋग्वेद का एक सम्पूर्ण और वृहत सूक्त ( १०, ९७ )? मुख्यतः इनकी उपशमन 
करने की शक्ति” की प्रशस्ति में समर्पित है। इन्हें माताये और  देवियाँ कहा 
गया है (मन्त्र *) और सोम का, सभी वृक्ष जिसके अधीन हैं, इनके राजा के 
रूप में वर्णन किया गया है। एक अन्य ग्रन्थ में ओषधि के रूप में प्रयुक्त होने 
वाली किंसी भी जड़ी को “माता पृथ्वी पर उपजी देवी” कहा गया है ( अथर्ववेद 
६, १३६९ )। सन्तान प्राप्त करने के मार्ग में इनकी वाधा को दूर करने के 
लिये पौधों को पशु-मलि तक समर्पित की गई है ( तैत्तिरीय संहिता २, ६, ५२) । 


बड़े वृत्तों को भी, जिन्हें 'बनस्पति' ( वनों के अधिपति ) कहा गया है, 
' कुछ बार बहुवचन में (७, ३४; १०, ६४“ ) अथवा एकवचन में ( १, ९०%, 
बाल० ६* ) प्रमुखतः जलों और पर्वतों के साथ साथ ही देवों. के रूप में 
सम्बोधित किया गया है । बाद के ग्रन्थों में बारातों” द्वारा पथ में मिलने वाले 
बड़े वृक्षों को समपित अर्चनाओं का उल्लेख मिलता है ( तु० की० पृ० २५६). 
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अरण्यानी के दाम से एक देवी मानकर सम्पूर्ण वन का भी देवी के रूप में 
ऋग्वेद ( १०, १४६ ) में आवाहन मिलता है। यहाँ इसे अक्ृषित खाद्य- 
सामग्री से परिपूर्ण और पशुओं की माता कहा गया है। रात्रि की नीरवता में वनों , 
में सुनाई पड़ने वाली विभिन्न प्रकार की विचित्र घ्वनियों का एक अदुभुत रूप में 
वरन किया गया है। फिर भी, पौधे, वृक्ष, और वन्य देवों का न केवल ऋग्वेद 
में ही वरन्‌ अथवंवेद और साधारणा गृह्य-संस्कारों में भी अत्यन्त अमहत्त्वपूर्ण 
स्थान है, जब कि बौद्ध साहित्य में इन्हें किसी अन्य निम्नकोटि के देवता 


की अपेक्षा मानव जीवन के साथ कहीं अधिक घनिष्ठ रूप से सम्बद्ध किया 
गया है ।६ 


( ख ) उपकरणा०-मूर्तीकरण और उपासना के योग्य जड़ पदार्थों के 

"एक अन्य समुह के अज्ञगगंत विभिन्न प्रकार के यज्ञीय उपकरणा आते हैं । इनके 
देवीकरण को बार्थ° ने 'सांस्कारिक विश्वदेवैक्यवाद” जैसी एक भ्रामक संज्ञा 
प्रदान की है। इन उपकरणों में से सर्वाधिक महत्वपूर्ण 'यज्ञूप' है जिसका 
ऋम्वेद ( ३, ८ ) में वनस्पति” और 'स्वरु' नामों से देवीकरण और आवाहन 
किया गया है। यहाँ वृक्ष का कृठार से भली प्रकार करे होने के रूप में वर्णन ' 
है, जिसका पुरोहितों ने अनुलेप और अलंकरण कर दिया है, पुरोहितं द्वारा 
स्थापित यह यूप देवता होते हैं और देवों की भांति अन्य देवों के पास जाते 
हैं ( मन्त्र ६-१ ) । आप्री सूक्त?* के दसवें और ग्यारहवे मन्त्रों में यह वर्णन किया 
गया है कि यूप का तीन वार घृत से अनुलेप, और अभि के पास स्थापित 
करके हवि को देवों तक पहुंचाने के लिये इसका आवाहन . किया जाता है। 
इन्हीं सुक्तो के अन्य मन्त्रों में यज्ञीय तृण ( बहिस्‌) को दो बार ( २, ३; १०, 
७०” ) देवों के रूप में, और अनेक बार यज्ञस्थल के द्वारों की देवियों के रूप में 
( देवीर्‌ द्वारः ) सम्बोधित किया गया है। 


क पत्थरों ( “ग्रावन्‌, और 'भद्रि' भी ) का तीन सुक्तों (१०, ७६* 
९४.१७५ ) में देवीकरण मिलता है। इन्हें अमर, अजर, और अ 

. |) काश 
से भी शक्तिशाली कहा गया है।'? दबाते समय यह अश्चों अथवा बुषभों के 


नन क 
यज्ञ के 'उच्छिष्ट' भाग को ( अधर्वचेद ११ । : 

: को ( ११, ७ )*, और साथ ही साथ 
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विभिन्न यज्ञीय “चमसों''? को अथर्ववेद में सर्वोच्च प्रकार की दिव्य शक्तियों से 
युक्त बताया गया है। 

“शुन? और 'सिरा” नामक कृषि-उपक्ररणों का भी ऋग्वेद के कुछ मन्त्रं में 
आवाहन मिलता है ( ४, ५७०८), और संस्कारों में एक अपूप इनको भी 
समपित किया गया है ( शतपथ ब्राह्मण २, ६, ३? )। 


अन्ततः, आयुधों का भी कभी कभी दैबीकरण किया गया है। ऋग्वेद 
का एक सम्पूर्ण सूक्त ( ६, ७५ ) युद्ध के विभिन्न उपकरणों, जैसे कवच, धनुष, 
तरकस, और वाण, आदि की प्रशस्ति में समर्पित. है । वाण को दिव्य मान कर 
सुरक्षा प्रदान करने और इात्रुओं पर आक्रमण करने के लिये उसका स्तंवन 
किया गया है ( मन्त्र)” “११६) | विपत्तियों, शत्रुओं, और देत्यों को दूर भगाने के 
लिये दुन्दुभि” का आवाहन किया गया है ( मन्त्र “२१ ) । \ अथर्ववेद के भी एक' 
सम्पूर्ण सुक्त ( ५, २० ) में इसकी प्रख्यति मिलती है 

(ग ) अतीक :--वाद के बैदिक साहित्य में अवसर भौतिक पदार्थों का 
देवों के प्रतीको के रूप में उल्लेख मिलता है। उस समय भी ऋग्वेद के एक 
स्थल पर इसी प्रकार की किसी वस्तु ( सम्भवतः एक प्रतिमा ) का ही आशय 
निहित प्रतीत होता है जव कवि यह कहता है कि, 'मेरे इस इन्द्र को कौन दस 
गायों के मुल्य पर क्रय करेगा ? जब वह अपने शत्रुओं का वध कर ले तब म्‌ 
इसे लौटा सकता है” ( ४, २४१०; तु० की० ८, १० )। प्रतिमाओं * का सन्द 
ब्राह्मणों और सूत्रों के बाद के अंशों में मिलना आरम्भ हो जाता है। 

अनेक सांस्कारिक कृत्यों में सूर्यं के आकार और गति दोनों का ही प्रति- 
विधित्व करते हुये प्रतीको के रूप में पहियों का प्रयोग मिलता है । इस आशय में 
इसका वाजपेय यज्ञ”), यज्ञीय अभि स्थापित करने के समारोह, और अयन 
कालीन उत्सवों?”, में प्रयोग किया गया है। फिर भी, वैदिकोत्तर पुराकयाशाख्र 
में विष्णु के आयुधों में से एक “चक्र भी है। 5 

सूर्यास्त के पश्चात्‌ पाती खींचते समय सूर्य के प्रतीक के रूप में स्वर्ण अथवा 
उल्काओं का व्यवहार किया गया है ( शतपथ ब्राह्मण २, ९, २५) । सूर्यास्त के 
पहले की अपेक्षा बाद में यज्ञाभि प्रज्वलित करने के समय भी स्वणां का यही 
प्रयोजन होता था ( शतपथ ब्राह्मण १२, ४; ४६ ), और अभिवेदिका का निर्माण 
करते समय उस पर एक सोने की तश्तरी सूर्य का प्रतिनिधित्व करने के लिये 
रख दी जाती थी ( शतपथ ब्राह्मणा ७, ४, ११ )” । 

जैसा कि दो स्थलों पर 'शिक्षदेवाः' ( जिनके देवता का रूप शिक्षवत्‌ हो ) 
शब्द के प्रयोग से प्रकट होता है, प्राचीनतम वैदिक काल में भो परिचित शिक्ष- 
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पूजा में प्रतीकों का ही आशय निहित रहा होगा। फिर भी, इसप्रकार की उपासना 
ऋग्वेद के धामिक विचारों के प्रतिकूल रही होगी; क्योंकि 'शिक्षदेवा:” को यज्ञ 
स्थल तक न आने देने के लिये इन्द्र का स्तवन किया गया है ( ७, २१० ), 
और यह कहा गया है कि जब इन्द्र ने सौ द्वारों वाले दुर्ग की सम्पत्ति को विजित 
किया उसी समय 'शिक्षदेवा:! का वध भी किया ( १०, ९९३ )। वैदिकोत्तर 


काल में शिश्न अथवा 'लिङ्ग' शिव की सर्जनात्मक शक्ति का प्रतीक वन गया और 
आज भी भारत में व्यापक रूप से इसकी पूजा होती है ।** 


ैहॉ० इ० १६६ -- *हॉ० इ० १३५-- ेतु० की० रौथ : त्सी० गे० 
२५, ६४५-८ -- छु० की० डर्मेस्टेटर : हा० ए० ७४-६ -- *औ० चे० २५२; 
बृक्ष-पूजा भी सूत्रों मै मिलती है, जहाँ यह कहा गया है कि नव-विवाहित दम्पति 
'उदुम्बर' की पूर्जा और उसका आशीर्वाद प्राप्त करते हैं: बिन्टरनित्ज : हॉ० 
१०१-२ -- “औ० बे० २५९-६१ -- श्री० ३७, नोट -- “हॉ० इ० १३५ 
त "त° की० औल्डेनवर्ग : से० बु० ई० ४६, १२.२५३-५ - 9०, की० 
रौथ : निरुक्त ऋषभ, प्रस्तावना ११७-८.१२१-४; मैक्स मूलर : हि० लि० 
४६३-६; वेबर : इन्डिशे स्ट्डियन १०, ८९-९५; ग्रासमैन : ऋग्वेद का अनुवाद 
१० ६; के० ऋ० नोट १२६; औह्डेनवर्ग : से० बु० ई० ४६, ९-१० -_ ह्‌ 
बे० मा० १, १५१ -- १२मूइर : सं० टे० ५, ३९६; शर्मन : फि० हा० ८७-८ 
ना मुहर : सं० टे० ५, ३९८ -- *्तौय : फे० बौ० ९९ -. 'ोछिनसेन 
( त्ती० गे० ४७, ५८६ ) द्वारा ऋग्वेद १,/ १४५१“ में अच्नि की प्रतिमा का 
आशय मानने का तर्क अनिर्णायक है । -- १७बेवर : ओभिना उन्ट पोटेँन्टा 
३३७.२६७ और वाद; इन्डिशे स्टूडियन ५, १४९; के० ऋ० नोट ७९ (क); हॉ० 
. ३०.२५१ र * वाजपेय २०.३४ और वाद -- 'ऽऔ० बे० ८८, 
नोट ४ -- माडके : त्सी० गे० ४०, ३५६ -- २०औ० बे० २५५-६१.: 
८७१२ ~ ` शरोडर: बी० मौ० ९, २३७; हॉ० इ० १५० 


३--असुर और राक्षस 


$६७. (क) अपुर :-उपकारी देवों के विपरीत ऐसे अनिष्टकर प्राणियों 
उ ; पुकारा गया है। वे 
साहित्य में 'असुर” उन दिव्य दत्यों का नाम है ES 


देवों का जिन्हें उनके पौराणिक सं 
शत्रु माना भया है, और जो बतः क संघर्षों में 


छत दुलभ रुप में ही आते हैं ( 
सुत्र ५७१६; ८४९ 

हल बार ऋ )। फिर भी, 

इम है। 


मान मनुष्यों के शत्रुओं के 
उदाहरण के लिये अथर्ववेद ८, ६; 
इस बाद के आशय में यह शब्द 
उ भी और केवल चार बार वहुवचन में प्रयुक्त 

“बिहीन असुरो को छिन्नभिन्न करने के लिये इन्द्र का 
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गज जे 
| आवाहन किया गया है ( ८, ८५* )। अन्यथा असुरों का केवल या डे ए ठ ५५२) । अन्यया असुरों का केवल दसने मण्डल मणडल 
में ही सामान्य रूप से देव जाति के शत्रुओं के रूप में उल्लेख मिलता है। यह 
कहा गया है कि देवों ने असुरों को विदीणं किया ( १०, १ ५७४ ) । अभि एक 
ऐसे सुक्त के निर्माण करने का वचन देते हैं जिससे देवगण असुरों का विनाश 
कर सकेंगे ( १०, ५३”) । यहाँ तक कहा गया है कि देवों ने भयंकर असुरों पर 
विश्वास किया ( १०, १५१२ ) । यह शब्द तीन वार एक असुर विशेष की 
उपाधि के रूप में भी आता है। भेड़ियों जैसे असुर के योद्धाओं का जलते हुये 
पत्थर से भेदन करने के लिये वृहस्पति का स्तवन किया गया है ( २, ३० )। 
इन्द्र ने मायावी असुर पिश के दुर्गो को ध्वस्त किया ( १०, १३८ ) और इन्द्र- 
विष्णु ने असुर वर्चिन्‌ के १,००,००० योद्धाओं का वध किवा ( ७, ९९१ ) । उस 
'असुरहन्‌? उपाधि में भी देत्यों का ही आशय है, जो तीछै बार आती है और: 
इन्द्र ( ६, २२९ ), अभि ( ७, १३ ) और सूर्य ( १०, १७०५ ) के लिये व्यवहृत 
हुई है। मुख्यतः इन्द्र और वृत्र के रूप में एक देवता और एक असुर के बीच 
युद्ध की अपेक्षाकृत प्राचीनतर ऋग्वेदिक धारणा वाद में क्रमशः देवों और असुरों 
के दो परस्पर विरोधी और संघर्षरत दलों के रूप में विकसित हो गई है। 
ब्राह्मणों में नियमित रूप से यही दृष्टिकोण मिलता है। इन ग्रन्थों में बित इन 
संघर्षो की एक नवीन और बहुधा उपलब्ध विशेषता यह है कि आरम्भ में देव- 
गण ही पराजित होते हैं और बाद में भी केवल कौशल पूर्वक ही विजय प्राप्त कर 
पाते हैं। इस घारणा का सर्वाधिक उल्लेखनीय उदाहरण देवों के लिये वामन रूप 
में विष्णु का तीन पाद-अक्षेप है।' 


ब्राह्मणों में असुरों को अन्धकार से सम्बद्ध किया गया है ( शतपथ ब्राह्मण 

२, ४, २°) । दिन को देवों का, तथा रात्रि को असुरों का बताया गया है 
( तैत्तिरीय संहिता १, ५, ९९ ) । फिर भी, दैत्यों को नित्य ही प्रजापति की 
सन्तान, और मूलतः देवों के समान तथा समकक्ष कहा गया है ।१ सम्भवतः 
इसी कारण अनिष्ठकर प्राणियों को कभी-कभी 'देव” शब्द के अन्तर्गेत मान. 
लिया गया है ( तैत्तिरीय संहिता ३, ५, ४१; अथर्ववेद ३. १५१ ) । 

7 अथर्ववेद और उसके बाद 'असुर” का अर्थ केवल “दानव” ही है। किन्तु 
ऋग्वेद में यह प्रमुख रूप से देवों की उपाधि है, भौर अवेस्ता में 'अहुर' 
(= मसुर) सर्वोच्च देवता का नोम है। इस प्रकार इस शब्द से स्पष्ट: देवों का 
ही आशय होना अधिक प्राचीनं है। इस आशय के 'दानव” अर्थ में संक्रमित ` 
हो जाने की व्याख्या का प्रयास उन राष्ट्रीय संघर्षो के आधार पर किया गया 
है जिनके परिणामस्वरूप असुरों अथवा वैदिकेतर जातियों के देवों को ही वैदिक 
भारतीयों के लिये दानव बन जाना मान लिया गया है । फिर भी इस दृष्टिकोण 
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को पुष्ट करने के लिये कोई परम्परागत प्रमाण उपलब्ध नहं' है। यह 
व्याख्या सम्भवतः स्वयं वेदों” में ही मिलने वाले निम्नलिखित विकास पर 
आधारित हे । 'देव' की तुलना में 'असुर” के अपने पुराने आशय में एक विशिष्ट 
प्रकार के अर्थे को छाया निहित है। इसका विशेषरूप से वरुण अथवा 'मित्र- 
वरुण”? के लिये व्यवदार किया गया है, जिनकी माया? अथवा 'गुह्य-शक्तिः 
का विशिष्टतः वणन है ।” किन्तु 'अभिचार’ के आशय में 'माया” शब्द का 
आक्रामक प्राणियों के लिये भी प्रयोग किया गया है और यह 'असुर' के 
अपकारक आशय के साथ घनिष्ठलप से सम्वद्ध है ( १०, १२४.१३८२ )* । 
इसलिये वेदिक कवियों की दृष्टि में 'असुर' का अर्थ निश्चित रूप से “गुह्य 
शक्तियों वाला” ही रहा होगा, और इस खूप में इसका प्रमुखतः आक्रामक 
` व्यक्तियों के लिये Rl व्यवहार किया गया होगा।. ऋग्वेद के एक सूक्त 
( १०, १२४ ) में इसके दोनों ही आश्य निहित प्रतीत होते हैं ।१** ऋग्वेदिकः 
काल के अन्तिम चरण में देवों के लिये इस शब्द का व्यवहार बहुत कुछ 
अप्रचिलित हो चला था। उच्चतर आसुरी शक्ति के वाचक के रूप में एक 
सामान्य शब्द की आवश्यकता ने सम्भवतः इस प्रवृत्ति में सहायता की होगी, तथा : 
एक सवंसामान्य औपक्रमिक व्युत्पत्ति ने ऐसी शक्ति के लिये इस नकारात्मक 

. शब्द ( असुर ) को मान्यता प्रदान करते हुये 'सुर' ( देवता ) ( जो सर्वप्रथम 
उपनिषदों में ही मिलता है )१३ शब्द का अविष्कार कर दिया होगा । 


( ख॒ ) पशि-जन :--परि-जन ऊपरी वायुमण्डल में स्थित ऐसे देत्य- 
समूह हैं जो प्रमुखतः इन्द्र के ( ६, २०१.३९२ ) और गौणतः इन्द्र के मित्रों, जेसे 
सोम, अन्न, बृहस्पति तथा अङ्गिरसो के भी शत्रु हैं । प्रायः उन सभी स्थलों पर 
जहाँ इन देत्यों का नाम आता है, इनकी गायों का या तो स्पष्ट रूप से उल्लेख 
है ( १०, १०८; ६, ३९१) अथवा परियों की सम्पत्ति के रुप में लाक्षणाक 
भाराय निहित है ( २, २४६; ९, १११९ ) । उस समय भी इसी प्रकार का एक 
सन्दर्भ है जब यह कहा गया है कि अभि ने पणियों के द्वार खोले ( ७, ९९ ) । 
एक स्थल पर यह वर्णन है कि देवों ने पणियों द्वारा गाय में 
को प्राप्त किया ( ४, ५८* ) । परिः 

` कहा गया है कि पराक्रम में यह 
मित्र-वरुण की महानता को भी 


छीना ( १०, ६७६; १ ४.१ 
| ४ ९, ९३ ), अथवा भेड़ि अनक 
cco न की ० ० को मार 


0 
॥ 


कह रपस रजका पलन सय 
गिराने के लिये सोम का आवाहन किया गया है ( ६, ५१ )। 'पणि” शब्द 
अपेक्षाकृत अधिक वार आता है; और यहाँ वहुवचन की अपेक्षा एकवचन रूप 
में 'कृपण” के आशय मे, विशेषतः यज्ञीय उपहारों.के सन्दर्भ में ही मिलता है । 
इसी आशय से ऐसे दित्यो' का वह पुराकथाशास्तरीय अर्थ विकसित हो गया जो 
प्रमुखतः आकाश की सम्पत्ति को छिपा लेते हैं ।' 


( य ) दास? अथवा इसी का समानाथी 'दस्यु' शब्द भी अन्तरिक्षीय देत्यों 
का वाचक है । इसका इतिहास वृत्र (६ ६८ ) के इतिहास के सर्वथा प्रतिकूल 
है। गौरवं आर्य विजेताओं के विपरीत, प्रमुखतः श्यामवणां भारतीय 
आदिवासियों के द्योतक यह लोग ऋग्वेद में अक्सर पुराकथाशासत्रीय स्तर तक 
उठ गये हैं क्योंकि यहाँ ऐतिहासिकता और पौराणिकता के बीच की विभाजन 
रेखा स्पष्ट नहीं है । मुख्यतः अलग-अलग “दासों' की दशा मे ऐसी ही स्थित है, ` 
क्योंकि इनमें से कुछ के नाम ( उदाहरण के लिये “शुष्ण” ) एक पुराकथाशास्त्रीय 
व्याख्या सम्भव वना देते हैं, यद्यपि कुछ अन्य, ( जेसे 'इलीविश” )* अनार्य लोगों 
के ही नाम प्रतीत होते हैं । । 


इस प्रकार एकवचन ( २, १२”, इत्यादि ) और ( अधिकतर दस्यु का ) 
बहुवचन ( १, १०१०) दोनों ही ऐसे दात्रुओं के द्योतक हैं जिनका इन्द्र ने विनाश 
किया । कभी-कभी यह नाम वृत्र के साथ-साथ भी आते हैं (६, २३), इत्यादि ) । 
इसलिये इन्द्र को अक्सर 'दस्युहन्‌' भी कहा गया है ( १, १००”, इत्यादि ) 
और इनके साथ संघर्ष को अनेक बार “दस्युहत्या” की संज्ञा दी गई है 
( १, ५१०४, इत्यादि ) । अपने अलग-अलग आश्रितों के लिये इन्द्र ने 
“३०,००० दासों को निद्रित ( वध ) किया ( ४, ३० ), एक सहस्र दस्युओं 
को बाँधा ( २, १३१), अथवा दष्यन्च्‌ ( और ) मातरिश्वन्‌ के लिये दस्युओं से 
गाय के गोष्छों को विजित किय, ( १०, ४८° ) । जव इन्द्र की सहायता का 
आर्य और दास दोनों ही प्रकार के शत्रुओं के विरुद्ध आवाहन किया गया है 
( १०, ३८१, इत्यादि ), अथवा जब यह कहा गया है कि इन्द्र आयौँ और 
दस्युओं अथवा दासों में बिभेद करते हैं ( १, ५१“; १०, ५६११ ), तब निश्चित 
रूप से पार्थिव शत्रुओं का ही आशय है । उस समय भी सम्भवतः यही आशय है 
जब आर्यो के पक्ष में इन्द्र दस्युओ से युद्ध करते हैं (६, १८-२५ ) ) । आर्यो 
द्वारा बहुधा ही दासों के बन्दी बना लिये जाने के कांरण “दास”' शब्द का 
ऋग्वेद में दो या तीन बार ( ७, ५६०; वाल० ८? ) साधारण नौकर या दास 
के अर्थ में प्रयोग हुआ है, और वैदिकोत्तर संस्कृत में यही इसका साधारण अर्थ 
है ।*४ दूसरी ओर, दुलोक तक पहुँचने का प्रयास करने वाले जिन दस्युओं को 
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इन्द्र ने नीचे गिरा दिया ( ८, १४१४ तु० की० २, १२१२), जिस दस्यु को 
उन्होंने लोक से भस्म कर दिया (१,३२०), जिसे उन्होंने जन्म के समय 
विनष्ट कर दिया ( १, ५१६; ८, ६६०३ ), अथवा जिसके विरुद्ध उन्होंने देवों की 
सहायता की ( १०, ५४१ ), निश्चित रूप से देत्य ही रहे होंगे। उस समय भी 
पही स्थिति है जब.तुषार और अन्धकार को छिन्न-भिन्न करते हुये इन्द्र, दस्यु पर 
आक्रमण करते हैं ( १०, ७३” ), अथवा जब दस्युओ का वध करने के पश्चात्‌ 
सूर्य और जलों को विजित करते हैं ( १, १००° ), अथवा जब देवों और 
दस्युओं का परस्पर शत्रु होने के रूप में विभेद किया गया है (३, २९१ )। 
जलों के पति उस “दास से भी एक देत्य का ही अर्थ है ( १, ३२१; ५, ३०“; 
८, ८५१९ ) जिस पह विजय प्राप्त करने के पश्चातु इन्द्र ने जलों को एक श्रेष्ठ 
ˆ पति को पत्नियाँ बहीया (१०, ४३२०) । वृत्र की ही भाँति (१, १७४१) दासों के 
जिन सात दुर्गों को 'शारदीब” कहा गया है ( ६, २०१° तु० की० ७, १०३२) 
वह्‌ निश्चित रूप से अन्तरिक्षीय हैं । यतः 'दास' और 'दस्यु” शब्दों का प्रमुखतः \ 
“अनिष्टकर शत्रु” और इसके बाद ही 'दैत्य''° अर्थ है, अतः इनका 'असुर' 
अनुवाद करना ही अधिक सुविधाजनक है । अवसर इन्द्र के साथ युद्ध करने वाले 
पृथक्‌-पृथक्‌ असुरो के नामों के साथ जातिवाचक शब्द के रुप में इन शब्दों को 
संयुक्त कर दिया गया है। इस रूप में इनका 'नमुचि ( ५, ३ ०४१, इत्यादि ), 
शम्बर ( ४, ३०%, इत्याद ) शुष्ण ( ७, १ ९१, इत्यादि ) कभी-कभी पिप्रु 
( ८, ३२} १०, १३८), चुमुरि और धुनि ( २, १५९; ७, १९), वर्चिन्‌ 
(४, ३०१ ६, ४७११), नववास्त्व (१०, ४९९.० ), एक वार त्वाष्ट्र , 
( २, ११९ ) और अहि नामक सपं (२, ११२) के साथ प्रयोग किया गया है। 
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$ ६द. ( क ) वृत्रः :--अन्तरिक्षीय देत्यों में निश्चित रूप से सर्वाधिक 
महत्वपूर्ण और सर्वाधिक उल्लिखित वृत्र का नाम है, जो इन्द्र का प्रमुख शत्रु है 
और जिसके संबंध में यह कहा गया है कि इधी के वध के लिए इन्द्र जन्म लेते 
और विकसित होते हैं ( ८, ७८*;' १०, ५५ )। इसीलिये इन्द्र की सबसे विशिष्ट 
उपाधि 'त्रहन्‌' है। इस यौगिक. शब्द ( वृत्र-हनु ) का ऋग्वेद के दो स्थलों 
पर विश्लेषण किया गया है: वृत्र-हन्‌ वृत्र का वध करें! ( ८, ७८) ), भौर 
श्ुत्र-हन्‌ वृत्रों का वध करो” ( ८, १७* )। वृत्र के साथ इन्द्र के संघर्ष को 
अक्सर 'ृत्रहत्या’ और कभी कभी “व ृत्रतुयं द्वारा भी व्यक्त किया गया है। [ 

यह पहले ही दिखाया जा चुका है कि वृत्र का रूप सपंवतु माना जाता, 
था ($ ६४)। अतः इसके हाथ और पेर नहीं हैं ( १,,३२०; ३, ३०० )९। 
इसके सर का, जिसका इन्द्र भेदन करते हैं ( १, ५२१०; व ६६.६५२), और . 
इसके जबड़ों का, जिस पर इन्द्र वज्ञ-प्रहार करते हैं ( १, ५२९ ), अनेक बार 
- उल्लेख है। कभी कभी इसकी फूंफकार का भी उल्लेख मिलता है ( ८, ८५९; 
५, २९४ तु०.की० १, ५२०६११; ६, १७१° ) । गर्जन ( १, ८०१९ ), और 
साथ ही साथ, विद्युत्‌, तुषार तथा भंझावात ( १, ३२3 ) इसके अधीन हैं । 

बृत्र की माता को 'दानु' कहा गया है और उसकी एक गाय से तुलना 
है ( १, ३२१) । यह नाम उस दानु! शब्द के ही समान प्रतीत होता है 
जिसका अनेक वार क्लीव लिङ्ग में जलधारा” के अर्थ में, और एक बार 
स्रीलिङ्ग में आकाश के जलों? के द्योतक के रूप में प्रयोग किया गया है। इसी 
शब्द का पुल्लिङ्ग रूप, प्रत्यक्षत मातृनामोद्ृत आशय में, वृत्र अथवा सर्प के 
लिये( २, १२१; ४, ३७० ), और साथ ही साथ, औणंवाम' नामक देत्य 
( २, १११८) मौर इन्द्र ढ्वारा वधित सात देत्यों ( १०, १२०४ ) के लिये भी 
प्रयुक्त हुआ है । नियमित मातृनामोद्वत शब्द 'दानव' का पाँच बार इन्द्र द्वारा 
युद्ध किये गयें और निश्चित रूप से वृत्र के ही समतुल्य एक देत्य के द्योतक के 
रूप में प्रयोग किया गया है। इन्द्र ने कुटिल 'दानव' की माया को छिन्न भिन्न 
कर दिया (२, ११” ); उन्होंने फुंफकारते हुये “दानव” पर (५, २९४ ), 
जलों की मुक्ति के लिये ( ५, ३२१ ) प्रहार किया । 

वृत्र का एक गुप्त ( निण्य ) आवास है, जहाँ से इन्द्र द्वारा मुक्त होनेपर जल- 
धारायें दैत्य को बहाती हुई बाहर निकल पड़ती हैं ( १, ३२१" )। वृत्र जलाशायी 
हो गया ( १, १२११; २, १११५ ) अथवा अन्तरिक्ष स्थान ( रजस्‌ ) के तल 
( बुप्न ) में जलों से आवृत्त हो गया ( १, ५२४ )। जब इन्द्र ने जलों को प्रवाहित 
किया उस समय वृत्र का एक शिखर ( शानु ) पर पड़े होने के रूप में (१, 5००) 
अथचा इन्द्र द्वारा बहुत ऊंचाई से नीचे गिरा दिये जाने के रूप में ( ८, ३१ ) 
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व्रणन है । वृत्र के पास अनेक दुर्ग है जिन्हें उसका वध करते समय इन्द्र ध्वस्त 
करते हैं ( १०, ५९०) । दुर्गो की संख्या निन्यानवे बताई गई है ( ७, १९7 
८, ८5२ ) । | 

इसमें सन्देह नहीं कि 'वृ-त्र” शब्द “वृ! ( आवृत करना, ढँकना^ ) धातु से 
व्युत्पन्न हुआ है । कविगण अनेक वार यह कहते हैं कि वृत्र ने जलों को आवृत्त 
कर लिया ( अपो वरिवांसम्‌ : २, १४२, इत्यादि; अथवा 'वृत्वी' : १, ५२९ ), 
अथवा यह नदियों को आवृत्त करने बाला ( नदी-बृतु ) है ( १, ५२; ८, १२०६ 
तु० की० ६, ३०४; ७, २१२ ) ६ यह सभी स्पष्ट रूप से इस नाम की व्युत्पत्ति के 
ही आधार पर प्रयुक्त हुये हैं । वहाँ भी प्रत्यक्षतः व्युत्पत्ति का ही चमत्कार पूर्ण 
प्रयोग किया गया है श्रब यह कथन है कि “इन्द्र ने आवृत्त करने वाले को आवृत्त 
” किया! ( वृत्रम्‌ अवृरीत्‌ : ३, ४३) ), अथवा यह कि वूत्र का वध करने में इन्द्र , 
ने जलों के कारागार को अनावृत्त ( अप दु ) किया (१, ३२११.५१४)। एक | 
अन्य स्थल पर भी इसी प्रकार की धारण निहित है जहाँ (मेघ ) पर्वत का वृत्र ` 
के उदर में स्थित होने का वर्णन है और इन्द्र गुफाओं ( बत्रि ) में छिपाई जल- 
धाराओं को प्रहार कर मुक्त करते हैं ( तु०की० १, ५७९ ) । वृत्र को जलवाराओं 
को परिसीमित ( परिधि ) करने वाला भी कहा गया है ( ३, ३३ )। 

ऊपर यह दिखाया जा चुका है कि इन्द्र की 'वृत्रहन्‌' उपाधि को वेदिक कवि 
केवल 'वृत्र का वध करने वाले” के ही नहीं वरन्‌ वृत्रों' का वध करने वाले के 
अर्थमें भी ग्रहण करते थे। यह बहुवचन, जो ऋग्वेद में अक्सर ही और सदेव क्लीव 
लिङ्ग में आता है, कभी-कभी ऐसे स्थलों पर भी मिलता है जहाँ विभिन्न देत्यों 
के अलग-अलग नामों का उल्लेख है ( ७, १९१; १०, ४९६ ) । बृन्र के साथ इन्द्र 
के युद्ध का परिणाम ऐसे जलों ( ७, ३४? ) अथवा नदियों ( ८, ८५१९ ) की 
विमुक्ति है जो आवृत्त ( वृतान्‌ ) हैं ( ४, ४२०) । जन्म लेते ही इन्द्र का प्रमुख 
कार्य इन वृत्रों तथा दैत्यों का वध करना ( ६, २९६) और उनका विनाश 
करना है जिनके लिये ही देवों ने उनको उत्पन्न किया (३, ४९१ )। दघ्यञ्च की 
अस्थियों से इन्होंने उसी प्रकार ९९ बृत्रों का वध किया ( १, ८४१३ ) जिस प्रकार 
वह वृत्र के ९९ दुगों को ध्वस्त करते हैं ( ७, १९५ )। 


“बृत्रो' शब्द से, जो नियमित रूप से हन्‌' क्रिया के साथ प्र है, 
पल का भी आशय है, जेसा कि उस समय स्पष्ट होता के 
र दास का वृत्रों के ही दो प्रकारों के रूप में विभेद किया गया है ( ६, 

/ गा : ) । इसके अतिरिक्त भी अनेक स्थल ऐसे हैं जहाँ यह मानव शत्रुओं 
१५) 2 ही उपयुक्त रूप से व्यवहुत हो सकता है जितना दिव्य दैत्यों 
| है हपका शतप, ाश7नहीं जो 'अमित्र 


न 
जत JS 
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( ख ) वल ३०३ 


अथवा “शत्रु हो ( तु० की० ६, ७३* ), वरनु इसका प्रयोग बहुत कुछ उसी 


प्रकार वृत्र ढेत्य को ध्यान में रख कर किया गया है जिस प्रकार अंग्रेजी शब्द 


` १000 अपने वर्तमान प्रयोग में जब मनुष्य के लिये व्यवहृत होता है तव 


उसमें 'देत्यत्व' का भी कुछ आभास रहता है । अर्थो का यह सम्बन्ध उस 'दास' 
अथवा 'दस्यु' के सर्वथा विपरीत है जिसका पहले 'शत्रु' और बाद में 'देत्य” 
अर्थ विकसित हुआ। वृत्र का बहुवचन प्रयोग, और जैसा कि यह सदैव क्लीव लिङ्ग 
में ही है, व्यक्तिवाचक नाम 'वृत्र' से निष्पन्न नहीं वरन्‌ इसके 'अवरोध' और 
बाद में 'अवरोधक' जैसे एक अपेक्षाकृत प्राचीनतर अर्थ पर ही आधारित है। 
अवेस्ता में 'वरेभ्र' का अर्थ 'विजय' है, जो वस्तुतः 'अवरोध” का ही एक परवर्ती 
विकास है । १ 

ब्राह्मणों में 'वत्र' की-उस चन्द्रमा के रूप में व्याख्या करै गई है जिसे सूर्य के 
साथ समीकृत इन्द्र, अमावस्या के दिन पूर्णंतया निगल जाते हैं ।* 

( ख ) वल ;--यह शब्द. ऋग्वेद में लगभग चौबीस बार आता है, 
और नियमित रूप से इन्द्र अथवा उनके मित्र, मुख्यतः अङ्गिरसादि (४ ५४) 
द्वारा गायों को मुक्त करने से सम्बद्ध है। 'वल' गायों का रक्षक है, जिसका 
इन्द्र ने उस समय वध किया जब उसने 'पणि' की गाय चुरा लिया ( १०, 
६७४ तु० की० ६, ३९१ )। जब वृहस्पति इसकी गायं ले गये तब यह उन 
गायों के लिये विलाप करता है ( १०, ६८१” तु० की० ६७६ ) । इसके पास 
ऐसे दुगे हैं जिनको इन्द्र बलपूर्वक खोलते हैं ( ६, १८१५ ); ऐसी प्राचीर हैं 
जिनका इन्द्र भेदन करते हैं ( १, ५२०); और एक ऐसा अविच्छिन्न शिखर 
है जिसे इन्द्र विच्छिन्न करते हैं ( ६, ३९१ )। तैत्तिरीय संहिता ( २, १, ५१ ) 
यह उल्लेख करता है कि 'वल' की गुफा (बिल) को खोल कर इन्द्र ने श्रेष्ठ 
पशुओं को बाहर कर दिया और सहस्नों अन्य पशु भी उनके पीछे बाहर निकल 
आये। फिर भी, अनेक स्थल ऐसे हैं जहाँ अब भी इस शब्द ( वल ) का 
मुर्तीकरण नहीं हो सका है। ऐसी दशाओं में इसका प्रमुख अर्थ “गुफा” अथवा 
आवरण" ( “वरः, अर्थात्‌ 'ढकना”, धातु से ) प्रतीत होता है। इस प्रकार 
यह शब्द दो बार ( १, ६२"; ४, ५०” ) अन्तरिक्षीय जलों के आगार, 'फलिग 
( ८, ३२०) के साथ समानाधिकरणा के रूप में प्रयुक्त हुआ है, और 
नेघर्ट्रक ( १, १० ) में मेघ' का पर्यायवाची है। यह कहा गया है कि 
इन्द्र ने गायों को बाहर किया और 'वल' को खोला ( अप वर्‌ ) ( २, १४२) 
अथवा गायों से परिपूर्णं ( १, ११०४ ) 'वल' के द्वार को खोला ( अपावर्‌ ) 
तु० की० १३२११ )। पद्मविद्य ब्राह्मण ( १९, ७ ) यह उल्लेख करता है कि 
असुरों की गुफा ( वल ) पत्थर से बन्द होती थी । अनेक स्थलों पर इस शब्द 
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का प्राथमिक अथवा मूर्तीकृत, कोई भी अर्थ हो सकता है (१, ला उज सित कोई मी नय हो सकता है (१, ५२५ २, १२४. २, १२ हे 
३, ३४१” ) । सम्भवतः इन्द्र की 'वलंरुज' ( वल को तोड़ने वाला ) उपाधि ) 
जो कि वूत्रखाद' ( वृत्र का विनाश करने वाला ) के ठीक.बाद आती है, उक्त 
बाद का ही अर्थ निहित है (३, ४५" तु० की० २,१ २२) । मुर्तीक्कत अर्थ 
का संक्रमण उस स्थल ( ३, ३०१० ) पर व्यक्त होता है जहाँ 'वल' को गायों 
का ऐसा “ब्रज” ( गोष्ठ ) कहा गया है जो इन्द्र के प्रहार के पूर्व ही भयभीत 
होकर खुल जाता है (वि आर )। इसका ूर्तीकरण पूर्णतया विकसित नहीं 
हो सका है ऐसा इन्द्र तथा अन्य देवों की उस समय की. क्रिया द्वारा डाहा 
है जब वह 'वल” पर आक्रमण करते हैं। इस आक्रमण को सामान्यतया सिद 
( भेदन करना ) से, चौर कमी कभी है ( विस्फारित करना ) अथवा रुज्‌! 
(तोड़ना ) से ही ब्पँ्त किया गया है, न कि ( जैसा वृत्र की दशा में है) 

“हन' ( वघ करना ),से । 'भिद्‌' क्रिया और 'वल' के नाम का सम्बन्ध उस , 
'बलभिदू' शब्द में सुरक्षित है, जो वेदिकोत्तर साहित्य में, इन्द्र की एक बहु- 
प्रयुक्त उपाधि है। यहाँ: 'वलं! को 'वृत्र' का आता माना गया है और यह 
दोनों ही इन्द्र को यौगिक उपाधि 'वल-वृत्ररहन्‌? ( वल और वृत्र का वघ करने 
वाला ) में परस्पर सम्बद्ध किये गये हैं। र 

(ग ) इन्द्र के शत्रु, अन्य देत्य ई--/अबुंद” का ऋ्वेद में सात बार और 
सदैव इन्द्र के एक विपक्षी के रूप में उल्लेख है । यह एक मायावी प्राणी है जिसकी 
गायों को इन्द्र ने बाहर कर दिया ( ८, ३१०) इन्द्र ने इसे नीचे गिरा दिया 
( २, ११९०-१४ तु० की० ८, ३२३ ), इसे अपने पैरों से कुचला (,१, ५१९ ), 
हिम से इसका वेधन किया (५, ३२९ ) अथवा इसके सर को काट दिया ( १०, 
६७९ ) । दो या तीन बार इसका “वृत ( अथवा 'अहि' ) के साथ उल्लेख है 
और चरित्र की दृष्टि से भी यह वृत्र का सजातीय ही प्रतीत होता है ।” 

त्वष्ट का पुत्र, विश्वरूप“ एक तीन सर वाला दैत्य है जिसका त्रित और इन्द्र 
दोनों ने ही वघ किया और उसकी गाय छीन लिया (१०, ८“१)। दो या तीन 
स्थलों पर इसका केवल इसके पैतृक नाम त्वाष्ट्र' द्वारा ही उल्लेख है, जहाँ अश्चों 
और पशुओं से सम्पन्न होने के रूप.में इसका वर्णन है ( १०, ।७६३ ) और यह 
कहा गया है कि इन्द्र ने इसे त्रित को समर्पित कर दिया था ( २, १११५; तु० 
की०, पृ० ११४, १२६) । तैत्तिरीय संहिता ( २, ५, ११) में यद्यपि विश्वरूप, 
असुरों के'साथ सम्बद्ध है, तथापि इसे देवों' का एक पुरोहित कहा गया है । 
महाभारत ( ५, २२ और बाद ) में त्वष्ट के 'तीन-सर वाले इस पुत्र, और वृत्र 
को समान माना गया है। 


स्वरमा (एक (आसुर बागी, है, जिजका छेद के प्क्.ही सूक्त ( ५, ४० ) 


गा ४ ाात्त 
में चार बार उल्लेख है। इसका अन्धकार से सूर्यं को आच्छादित कर देने वाले 
के रूप में वर्णन किया गया है। इन्द्र ने इसके अभिचारों के विरुद्ध युद्ध किया 
और 'अत्रि’ ने सूर्यं के नेत्र को पुनः आकाश में स्थित कर दिया । ब्राह्मणों में 
भी इस असुर का अनेक वार उल्लेख मिलता है। वेदिकोत्तर पुराकथाझाञ्न में 
राहु! ने इसका स्थान ग्रहण कर लिया है । इस नाम का अर्थ सुयं के प्रकाश को 
रोकनेवाला” प्रतीत होता है । 

उरण नामक एक दैत्य का इन्द्र ने वघ किया, और इस देत्य का केवल 
एक र ( २, १४४) ही निन्यान्बे हाथों से युक्त होने के रूप में वणान किया 
गया है । 


ब्रील : हर्यू, ८७-९९; वर्गेन : छ० रि० वे० २,११९६-२०८; औ० 

वे० १३५-६; त्सी० गे० ५०, ६६५ और बाद -- तु० की० “अधि? ४, १ 
और तु० की० २, २ भी -- ठैवर्गेन : ल० रि० वे० २, २२०; तु० की० 
औल्डेनबर्ग : से० बु० ई० ४६, १२३; सेन्ट पीरसंबगं कोश और व० ऋ० के 
अनुसार यह शब्द परस्पर भिन्न हैं "पेरी: ज० अ० ओ० सो० ११, 
१३५; वृत्र = “अवरोधकः, हॉ० इ० ९४ -- “हॉ० इ० १९७ -- सेन्ट पौटसं- 
बगे कोश; व० ऋ०, व० स्था० “वलः; बेन : छ० रि० वे० २, २३१९-२१ -- 
तु० की०, व० ऋ० -- “तु० की०, हि० वे० मा० १, ५१९९५३१-२ -- 
तु० की० मुइर: सं० टे० ५, २३०-२ ' इन्डिशे स्ट्ूडियन ३, १६४ 
और वाद; लडविग : ऋग्वेद का अनुवाद ५, ५०८; बर्गेन : छ० रि० वे० २, 
४६८; औख्डेनबर्ग : त्सी० गे० ४२, २१३; हि० वे० मा० १, ४६४५०७, 

नोट १; लेनमैन : फे० रो० १८७-९०। 


§ ६६. ग्रमुख दांस-( क ) शुष्ण :--यह दानब, जिसका ऋग्वेद में 
लगभग चालीस बार उल्लेख है, उस 'कुत्स' का प्रमुख शत्रु है जिसके लिये, 
अथवा जिसके साथ, इन्द्र इसका वध करते हैं ( ४, १६”; ५, २९१, इत्यादि ) । 
यह सींघ-युक्त है ( १, ३३९९) । इसके पास अण्डे ( ८, ४०११ ) अथवा 
अण्डज' ( तु० की० १०, २२१? ) हैं, जिससे ऐसा निष्कर्ष निकाला जा 
सकता है कि यह एक सर्प है। फुफकार मारने वाले के रूप में (“श्वसन 
१, ५४ )९ इसका वर्णान मिलता है। छह बार इसे एक 'अशुष' कहा 
गया है, अन्यथा यह शब्द केवल एक बार ही अभि के लिए व्यवहृत हुआ है 
और सम्भवतः इसका अर्थ भक्षण करने वाला”? है। इसके पास अनेक सुदृढ़ 
दुर्ग ( १, ५१११ ), अथवा एक दुर्ग ( ४, ३०१३ ) है, जो गतिशील है (८, १९°)। 
' शुष्ण के दुर्गो को ध्वस्त करके इन्द्र जलों को मुक्त करते हैं (१, ५१११ )। 

20 शुष्ण को विदीण करके जलों के आगार ( क्रिवि ) को प्राप्त ( वाल० ३“), 
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अथवा शुष्ण की सन्तान का विनाश करके दिव्य ( स्वर्वती: .) जलों को विजित 
( ८, ४०१° ) करते हैं। शुष्ण का नाम चार बार 'कुयव' ( फसल अथवा 
अन्न को खराब करने वाला ) उपाधि के साथ-साथ आता है। उन दो स्थलों 
पर भी जहाँ इस शब्द का एक दानव के नाम के छप में स्वतन्त्र रूप से उल्लेख 
है ( १, १०३०१०४? ) इसी शुष्ण का आशय हो सकता है। इन्द्र और 
शुष्ण के बीच संघर्ष का परिणाम सदेव जलों की ही मुक्ति नहीं वरन्‌ गायों 
की प्राप्ति ( ८, ८५° ) अथवा/ सूर्यं का विजित होना ( तु० की० § ५८ ) भी 
है। इन्द्र के साथ अपने संघर्ष में शुष्ण अन्धकार में चलता है, 'कुहरे का पुत्र 
( मिहो नपात्‌ ), और एक दानव है ( ५, ३२९ )। काठक ( इन्डिशे स्टूडियन 
३,-४६६ ) में शुष्ण को एक ऐसा दानव कहा गया है जिसके पास “अमृत” है । 


उपरोक्त प्रमाण इस बात का संकेत करते प्रतीत होते हैं कि किसी मानव 
शत्रु का द्योतक होने की अपेक्षा शुष्ण आरम्भ से ही एक अवषंणा का दानव 
है। यह अथं इस शब्द के वयुत्पत्तिजन्य अर्थ द्वारा भी पुष्ट होता है जिसके 
अनुसार यह या तो 'फूत्कार करने वाला” ( श्वस्‌, शुष , धातु से) अथवा 
“तप्त करने वाला” ( 'शुष्‌”, सुखाना, से ) होगा । 


( ख़ ) शम्बर :-- ऋग्वेद में इस दानव का नाम लगभग बीस वार 
आता है। इसका अन्य दानवों, मुख्यतः शुष्ण, पिप्रु ( १, १०१२.१०३८ २, 
१९९, ६, १८°) और वचिन्‌ के साथ उल्लेख है। असुर और शम्बर के विरुद्ध 
युद्ध में मरतों ने इन्द्र को शक्तिशाली बनाया था ( ३, ४७१ )। जब इन्द्र ने 
शम्बर को काट कर गिराया तब उन्होंने आकाश के शिखर को प्रकम्पित कर 
दिया ( १, ५४” ) । इन्द्र ने शम्ब्रर को पर्वतों पर रहते हुए पाया ( २, १२१ ) 
और उसे पर्त से मार कर नीचे गिरा दिया (१, १३०४; ६,२६० )। 
पाको के पुन, शम्बर नामक दास को महान्‌ पर्वत से मारकर नीचे 

रा दिया ( ४, ३०” )। उन्होंने उच्च स्थान पर वाले उस क 
नीचे गिराया जो अपने को एक छोटा देवता ही था ( ७ ग | 
अक्सर यह कहा गया है कि शम्बर के पास दुर्ग भी हैं जिनकी सा नब्बे 
( १, १३०० ), साधारणतया निन्यान्बे ( २, १९८, इत्यादि )) अथवा एक सौ 
(२, १४९, इत्यादि ) है । 'शम्बर” शब्द एक बार क्लीव बहुवचन में भी आता है 
इसका अर्थ 'शम्बर के दुर्ग" है। यह कहा गया है कि बृहस्पति ने इन 
दुर्गों को तोड़ कर सम्पत्ति से परिपूर्ण पर्वत में प्रवेश किया ( २, २४२) । 
अतिथिस्व के लिये ( १, ५१९ ), किन्तु सामान्यतया दिवोदास के लिये (२, १९६ 
इत्यादि ), औट-कमीक्कमी'दोगो' गे रिधि/ह//१० १६५९; २६३) न न 
« १२०० ४, २६२), इन्द्र ने 
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६९. ( ख ) शम्बर (ग )-पिग्र॒ ( घ) नसुचि ३०७ 
शम्बर को पराजित किया। यह दोनों ही बहुधा एक ही व्यक्ति के नाम 
माने जाते है” किन्तु वर्गेनः इस पर सन्देह व्यक्त करते हैं । 

(य ) पिप्रुः -यह दानव, जिसका ऋग्वेद में ग्यारह वार उल्लेख है, 
इन्द्र के आश्रित ( वाल० ११” ) उस "रिजिश्चन्‌? का शत्रु है जो इन्द्र को सोम 
समर्पित करता है और जिसकी इन्द्र युद्ध में सहायता करते हैं ( ५, २९१५ 
१०, ९९११ )। रिजिश्चन्‌ के साथ ( १, १०११०; १०, १३८२ ) अथवा उसके 
लिए ( ४, १६१२; ६, २००) इन्द्र ने पिभ्रु को विजित किया। यह दानव, 
जो 'अहि' जैसा ही मायावी है, अनेक ऐसे ढुर्गो का स्वामी है जिन्हें इन्द्र छिन्न- 
भिन्न करते हैं ( १, ५१९; ६, २००) । जब इन्द्र ने रित्रु नामक दास तथा 
कुछ अन्य दुलभ रूप से वाशित प्राणियों का वध किया, तव उन्होंने जलों” 
को गिराया ( ८, ३२* )। जब सूर्यं ने आकाश के मध्य में अपना रथ खोल 
दिया तब उस समय आर्यो ने दास के एक प्रतिद्वन्दी की कल्पना की, यथा : 
रिजिश्वन्‌ के साथ इन्द्र ने पिप्रु नामक मायावी असुर के दुगों को ध्वस्त किया 
( १०, १३८१ )। उन्होंने इस वन्य पशु ( मृगय ) पिप्रु को रिजिश्वनु को 
समपित, ५०,००० काले लोगों को पराजित, और दुर्गो को विदीर्ण किया 
( ४, १६००) । रिजिश्चन्‌ के साथ उन्होंने उन लोगों को भगा दिया 
जिनकी सन्ताने काली थीं” ( १, १०१? )। पिप्रु को एक असुर और दास दोनों 
ही कहा गया होने के कारण इस बात पर सन्देह है कि यह ऐतिहासिकता पर. 
आधारित किसी मानव त्रु कां ही प्रतिनिधित्व करता है, जैसा कि कुछ विद्वानों 
का मत है“, अथवा किसी और का । पर्‌' अथवा पृ” धातु की एक आम्रेडित 
निष्पत्ति (\/सन्‌ से 'सि-ऽण-उ' की भाँति) के रूप में यह नाम एक संस्कृत शब्द 
जेसा ही प्रतीत होता है जिसका सम्भवतः 'प्रतिरोधी”, या “विपक्षी” अर्थ है । 

(घ) नमुत्ति” का ऋग्वेद में नौ बार, तथा इसके अतिरिक्त अनेक 
बार वाजसनेयि संहिता, तैत्तिरीय ब्राह्मण, और शतपथ ब्राह्मण में उल्लेख मित्रता 
है। ऋग्वेद में इसके लिये एक बार 'आसुर' उपाधि का प्रयोग किया गया है 
( १०, १३१० शतपथ ब्राह्मण १२, ७, ११°), और बाद के वैदिक ग्रन्थों में 
तो इसे असुर ही कहा गया है। ऋग्वेद के तीन या चार स्थलों ( ५, ३००-८ 
इत्यादि ) पर इसे 'दास', और एक बार 'मायावी' (१, ५३४) भी कहा गया है। . 
नमुचि को पराजित करते समय दो बार इन्द्र के साथ आधित के रूप में 
“नमी साप्य' को सम्बद्ध किया गया है ( १, ५३%; ६, २०८ )। अनेक अन्य 
दानवों की भाँति नमुचि का भी इन्द्र ने वध किया (-२, १ ४५ ७, १९०), 
अथवा उसे मार कर नीचे गिरा दिया ( १, १३०)। वृत्र और नमुचि का 
वध करते हुये इन्द्र मे:-भौ कु कू |एक किषा!५ १०५५ ९५।०)क. इस संघर्ष की 
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विशिष्टता यह है कि इसमें इन्द्र, नमुचि के सर को मरोड़ कर (-/मय्‌ ) 
पृथक्‌ कर देते हैं ( ५, ३०८ ६, २०* ), जब कि वृत्र के सर का वह भेदन 
( /भिद्‌ ) करते हैं। अन्यथा ऐसा भी वर्णांन मिलता है कि इन्द्र ने नमुचिं के 
सर को ऐंठ ( वतय ) दिया ( ५, ३०४ ), अथवा जल के फेन से उसे मरोड़ 
कर पृथक्‌ कर दिया (८, १४१ )। ब्राह्मण ग्रन्थ भी इन्द्र हारा जलों के 
फन से ही नमुचि के सर को पृथक्‌ करने का उल्लेख करते हैं। ऋग्वेद के 
एक स्थल ( १०, १३१४“) पर यह वर्णंग मिलता है कि इन्द्र ने दानव 
नमुचि के पास बेठ कर सोम पान किया और उस समय अधिनों ने उनकी 
सहायता, तथा सरस्वती ने उनका उपचार किया ( तु० की० पृ० १६५ )। 


पाणिनि ( ६, ३; ७५ ) के अनुसार इस शब्द की व्युत्पत्ति न-मुचि! 
(जो जाने, दे) है। ऐसी दशा में इसका अर्थे 'जलों को रोक रखनेवाला 
असुर” होगा '** 


(ङ ) घुनि और चुमुर?२:-चुमुरि नामक दास का दस बार, और 
केवल एक अपवाद के अतिरिक्त सदैव 'धुनि” के साथ ही उल्लेख है। इन दोनों 
के सम्बन्ध की घनिष्ठता इनके नामों के एक बार द्विवाचक यौगिक रूप में 
साथ-साथ आने से भी-व्यक्त होती है ( ६, २०११ | इन्द्र ने इन्हें निद्रित किया 
( २, १५१; ६, २०१२; ७, १९४), और अकेले चुमुरि के सम्बन्ध में भी यही 
कथन है ( ६,२६६) । शम्बर, पिप्रु, शुष्ण सहितः इनंका भी इन्द्र ने 
मर्दन किया, जिससे इनके दुर्गे घ्वस्त हो गये (६, १८“ )। इन्हें इन्द्र ने उस 

` दभीतिःके लिये निद्रित अथवा विजित किया ( १०, ११३९ ) जिसने इन्द्र के 
सोम दबाया था ( ६, २०१३) और जिसे उसकी आस्था के कारण देवों 

ने पुरस्कृत किया था (६, २६९ )। इन दोनों देत्यों के उल्लेख के बिना ही 
यह भी कहा गया है कि इन्द्र ने दभीति के लिये ३०,००० दासों को निद्रित 


किया ( ४, ३०१ ) और उन्हीं के लिये बिना रस्सी के ही. दस्युओं को बाँध 
दिया ( २, १३* ) - 


धुनि” का अर्थ “गजेन करने वाला? ( ./ध्वन्‌ ) है, और यह शब्द ऋग्वेद 
में अक्सर ही एक विशेषण के रूप में “गर्जन करते हुये” के आशय में प्रयुक्त हुआ 
है। इसके विपरीत चुमुरि बहुत कुछ एक गृहीत आदिम नाम प्रतीत होता है।** 

१३! के ) वर्चिन्‌, तथा अन्य अघुरः- वाचन का चार बार और सदेव 
और इसे साथ ही उल्लेख है । इसे एक 'अमुर' (७, ९९५ ), किन्तु शम्बर 
हे Sn कहा गया है ( ६, ४७:१ )। यह उल्लेख है कि 
fo को: न ५किया, और बिन्‌ नामक दास के 
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१,००,००० योद्धाओं को छिन्न-भिन्न अथवा उनका वध किया ( २, १४६; ४, 
२०१५ ) | इस नाम का अर्थ 'प्रकाशमान' ( वच॑स्‌ से ) प्रतीत होता है । 

अनेक अन्य का, जिनका नाम केवल एक एक बार ही आता है, वल, 
शुष्ण, नमुचि और अन्य देत्यों के साथ इन्द्र द्वारा पराभूत होने वालों के रूप 
में उल्लेख है । ऐसों के नाम 'दभीक”, रुधिक्रा, ( २, १४०“ ), अन्ने”, 
ऽृबिन्द ( ८, ३२२ ), और इलीविश ( १, ३३१२ ) हैं.। इन. सभी के व्यक्तित्व में 
सम्भवतः प्रमुख ऐतिहासिक पार्थिव शत्रुओं का आमास निहित है। इनमें से 
अन्तिम दो के नाम अनार्य प्रतीत होते हैं.। ऐसा भी सम्भव नहीं प्रतीत होता 
कि मूलतः अलग-अलग दैत्यों को ऐसे भी नाम दे दिये गये होंगे जो वृत्र, बल 
और शुष्ण जैसी अभिधाओं के विपरीत किसी आसुरी गूण के द्योतक नहीं हैं। 


< 
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१कुन : हे० गौ० ५२ और बाद; वर्गेन : छ० रि० वे० २, ३३३-८; 
गेल्डनर : वेदिशे रट्ूडियन २, १६३ और बाद; हि० वे० मा० १, ५१६; 
औ० वे० १५५. १५८-६१ -- ९तु० की० बृत्र के लिये व्यवहृत श्वस्‌ 
और श्वसथ' -- उतु० की०, औ० वे० १५९ -- “सम्भवतः क्लीव बहुबचन 
वृत्राणि? के प्रभाव द्वारा - “सेन्ट पीटसंबर्ग कोश; व० ऋ०; औब्डेनवर्ग : 
त्सी० गे० ४२, २१० -- *बर्गेन : ल० रि० वे० २, २४२-३ -- `व० ऋ०, 
व० स्था० कृष्णगर्भ' -- “लुडविग : ऋग्वेद का अनुवाद ३, १४९; आडके : 
द्या० ९५; औ० वे० १५५ -- *बर्गेन : ल० रि० वे० २, ३४९, किन्तु 
“परिपूर्ण करनेवाले! अथवा 'बचानेवाळे' के आशय में - * लडविग : ऋग्वेद 
का अनुवाद ५, १४५; वर्गेन : ल० रि० वे० २, ३४५-७; लेनमैन : ज० ए० 
सो०, बंगाल, ५८, २८-३०; संस्कृत रीडर २७५ ख; ब्लूमफील्ड :. ज० अ० 
ओ० सो०.१५, १४३-६३; औस्डेनवगं : गौ० ना० १८९३, ३४२-९; औ० वे० 
१६१ -- १ *ब्लूमफील्ड : ज० अ० सो० १५, १५५-६ -- *तु० की० कुन: 
कु० त्सी० ८, ८० = १उबगैन : छ० रि० वे० २, ३५०; औ० वे० १५७ -- 
१श्वाकरनाँगल : आल्टिम्डिशे ग्रामेंटिक, १, २ ~ "^तु० की० जोह्दानसन : 
इ० फौ० २, ४५; पेर : ज० अ० ओ० सो० ११, १९९-२०५, जो इन्द्र से युद्ध 
करने वाले सभी अमुरों का अध्ययन करते हैं । 


6 ७० ( क ) रक्चस्‌ :- मनुष्यों के शत्रुओं, पाथिव देत्यों अथवा राक्षसो 
के लिये ऋग्वेद में निश्चित रूप से सर्वाधिक बार रक्षस” शब्द का ही व्यवहार 
हुआ है । इसका एकवचन और वहुवचन, दोनों में ही ( पचास से अधिक बार ), 
मौर सदैव किसी ऐसे देवता के सन्दर्भे में उल्लेख किया गया है, जिसका या तो 
रक्षसों का विनाश करने के लिये आवाहन किया गया है अथवा रक्षस्‌- 
विनाशक के रूप में प्रशस्ति है। रक्षसों का वर्णान करनेवाले ऋग्वेद के दो 
सुक्तों ( ७, १०४; १०, ८७ ) में अपेक्षाकृत कम प्रचिलित शब्द 'यातु' अथवा 
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गज पा = लन कृतमाल क सद 
( जिनका ठीक-ठीक अँग्ग०० ३ याती रक्षस्‌’ के साथ 


एकान्तरित, अथवा कुछ मन्त्रों में, उसी के आशय में प्रयुक्त हुये प्रतीत होते 
हैं। यतः यह बाद का शब्द सामान्य रूप से दुष्टात्माओं मात्र का द्योतक है 
( मुख्यतः यजुर्वेद में ), अतः यहाँ 'रक्षस्‌' सम्भवतः जाति का द्योतक है और 
'यातु' उसकी किसी उपजातिका ।3 
इन दानवों के, विविधः प्रकारं के, कुत्ते, गृद्ध, उळूक और अन्य पक्षियों 
जैसे रूप होते हैं ( ७, १०४.९२२ ) । पक्षी बन कर यह रात्रि के समय चारों 
ओर उड़ते हैं ( वही'” )। आत, पति, अथवा प्रेमी का वेश बदल कर यह 
स्त्रियों के पास जाते हैं और उनकी संतानों को नष्ट कर देना चाहते हैं 
( १०, १६२० )। एक कुत्ते अथवा बन्दर के वेश में भी यह ख्रियो की प्रतीक्षा में 
पड़े रहते हैं ( अथवंवेद ,४, ३७११ )। इस प्रकार गर्भावस्था तथा प्रसव के समय 
यह विपत्तिकारक होते (अथवँवेद ८, ६) | “विवाह के समय यह वघु के आस- 
पास मेंडराते हैं, और इसीलिये छोटे-छोटे डण्डे हवा में उछाले जाने का 
प्रचलन है जिससे वह रक्षसों की आँखें फोड़ दें ( मानव गृह्य सुत्र १, १० )। 
अथववेद र्षसों की आकृति का अत्यन्त विस्तृत विवरण प्रस्तुत करता है। 
इनका अधिकांशतः मानवीय आकार होता है, और इनके सर, नेत्र, हृदय, 
तथा अन्य अंगों का उल्लेख है। किन्तु ईनमें अक्सर कोई न कोई दानवी 
बिखूपता भी होती है, जैसे तीन सर, दो मुख, रीछों जैसी ग्रीवा, चार नेत्र 
पाँच पेर, उँगली-विहीन, पैर पीछे की ओर मुड़े हुये, अथवा हाथ पर सींधें, 
इत्यादि (-अथर्वनेद ८, ६; हिरण्यकेशि गृह्य सूत्र २, ३० ) । नीले और पीले, 
अथवा हरे देत्यों, का भी उल्लेख है ( अथवंबेद १९, २२४५ ) ।° इनका पुरुष 
और खी के रूप में वर्णन किया गया है; इनके परिवार और यहाँ तककि 
इनमें राजा भी होता है ( मधर्वबेद ५, २२ १२; हिरण्यकेशि गृह्य सूत्र २, ३७ ) । 
यह मरणशील होते हैं ( अथवंबेद ६, ३२२ इत्यादि )। $ 


यातुधान लोग मनुष्यों और अश्चों का मांस भक्षण करते हैं, और गायों 
का दूध पी जाते हैं ( १०, ८७:४० ) | अपनी माँस और रक्त की क्षुघा तृ 
करने के लिये रक्षस्‌ सामान्यतया मनुष्य के भीतर प्रवेश करके उन पर आक्रमण 


करते हैं। अपने स्तोताओं के भीतर इनके प्रवेश ( आ विश) को रोकने के 


), और अथर्ववेद (७, ७६) 


९४४ ), तथा अन्य मार्गों से भी 
करने वालों के रूप में कल्पना की 
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गई प्रतीत होती है। जब एक बार यह शरीर में प्रविष्ट हो जाते हैं तब 
मनुष्य के मांस को विदीरां करते हुए उसे व्याधिग्रस्त कर देते हैं ( अथववेद 
५, २९” )। यह भी कहा गया है रक्षस्‌गण विश्षिप्ति उत्पन्न कर देते हैं 
और मनुष्य की वाक॒शक्ति का अपहरण कर लेते हैं ( अथर्ववेद ६, १११३; 
हिरिएयकेशि गृह्य सुत्र १, १५० )। यह मानवीय आवासों पर आक्रमण करते 
हैं ( कौशिक सूत्र १३५* )। इस प्रकार की कुछ दुष्टातमाओं का संध्या समय 
आवासों के चतुदिक नर्तन करते हुए, गदहों की भांति चीत्कार करते हुये, बनों में 
कोलाहल और, अट्टहास करते हुए, अथवा खोपड़ी की अस्थि से पान करते हुए 
वर्णन किया गया है ( अथवंवेद ८, ६११%; हिरणयकेशि गृह्य सूत्र २,३०) । 

संध्या अथवा रात्रि ही रक्षसों के विचरण का समय है ( ७, १०४१८ )५। 
पूर्व दिशा में इनकी कोई शक्ति नहीं चलती क्योंकि उदित होता हुआ सुर्य इन्हे 
भगा देता है ( तैत्तिरीय संहिता २, ६, ६? ) | गिरती हुइ * उल्का को रक्षस्‌ का - 
मूतिमान स्वरूप माना गया है ( कौशिक सूत्र १२६१ )। इन दुष्टाह्माओं के 
विशेष रूप से विचरण का समय भी अमावस्या की रात्रि ही होता है ( अथववेद 
१, १६"; ४, ३६? )। 

यज्ञं पर इनका विशेष रूप से आक्रमण हो सकता है। अतः ऋग्वेद ऐसे 
रक्षसों को, जो दिव्य यज्ञों में विघ्न उत्पन्न कर देते हैं, तथा ऐसे यातुओं की, 
जो हवि को इधर-उधर फेंक देते हैं, चर्चा करता है ( ७, १०४०-९१ )। यह 
स्तुतियों से घृणा करते हैं ( १०, १८२१ )। यज्ञ को अभिशापों से सुरक्षित 
रखने के लिए और इनको भस्म कर देने के लिए अमि की स्तुति की गई है 
( १, ७६३ )। अथर्ववेद में एक ऐसा अभिचारीय मन्त्र है जिससे यावुधानों 
और रक्षसों की साया के माध्यम से शत्रुओं के यज्ञ को निष्फल किया जा 
सकता है ( भथवृवेद ७, ७०९ )। यह दुष्टात्मायं पूर्वंजों की आत्माओं के रूप 
में आकार पितृ-यज्ञ में भी वाधा उत्पन्न करती हैं ( अथर्ववेद १८, २२८ तु० की० 
वाजसनेयि संहिता २, २९ )६। वेदिकोत्तर साहित्य में यज्ञ का विध्वंस करने 
वालों के रूप में रक्षसों ( यहाँ इन्हें “राक्षस” कहा गया है) सम्बन्धी धारणा 
और भी परिचित हो गई है। 

अन्वकार को भगानेवाले तथा यज्ञ के अंधिपति होने के कारण, स्वभावतः 
अग्नि ही एक ऐसे देवता हैं जो इन दुष्टात्माओं के सर्वाधिक विरोधी हैं और 
इन्हें भस्म करते, भगाने, अथवा नष्ट करने के लिए अक्सर अभिका ही 
आवाहन किया गया है ( १०, ८७२९, इत्यादि )” । अपने इस रूप में अग्नि 
को ( तथा कुछ अन्य देवताओं को भी ) 'रक्षोहन्‌' ( रक्षसों का वध करने वाला) 
उपाधि से विभूषित किया गया है। ४ 
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यह दुष्टात्मायें केवल स्वेच्छा से ही नहीं वरन्‌ मनुष्यों के बेंहकाने से भी 
क्षति पहुँचाती हैं। इसीलिए ऋग्वेद 'रक्षोयुज्‌” ( रक्षसों को सन्नद्ध करने वाला ) 
को चर्चा ( ६, ६२* ), और अभिचारियों के 'रक्षसों' तथा 'यातुओं' का उल्लेख 
करता है ( ७, १०४२३; ८, ६०५ )। दूसरों के अभिचार से पीड़ित व्यक्ति 
अग्नि यविष्ठ का यज्ञ करके अपने को रक्षसों से मुक्त कर सकता है ( तैत्तिरीय 
संहिता २, २, ३९ )। अधर्ववेद के एक सूक्त (२, २४) में दैत्यों को उन्हीं 
शत्रुओं का भक्षण करने के लिये आदेश दिया गया है जिन्होंने उन्हें भेजा है। 
देत्यों के एक नाम के रूप में 'रक्षस्‌', पुलिङ्ग तथा क्लीव दोनों ही लिज़ों में 
मिलता है। क्लीव लिङ्क में इसका अर्थ 'क्षति' भी है। यह उस 'रक्ष' ( क्षति 
पहुंचाना )? घातु से /व्युत्पन्न हुआ हो सकता है जो अथववेद में केवल एक ही 
” शाब्दिक रूप में आती है ( तु० की० 'ऋक्ष' अर्थात्‌ क्षतिकारक भी); फिर 
भी, सम्भवतः यह साधारण 'रक्ष” ( रक्षित करना ) धातु से ही सम्बद्ध हो 
सकता है।* ऐसी दशा में इसका “वह जिससे रक्षा करना चाहिए” ही मर्थ 
होगा । किन्तु बर्गेन का विचार है कि मूलतः यह दिव्य सम्पत्ति के ( लोभी ) 
“रक्षक” का द्योतक रहा होगा । 


( ख.) पिशाच :-रक्षसों के एक तृतीय महत्त्वपूर्ण वर्ग को 'पिशाच' 
कहा गया है। यह नाम ऋग्वेद में केवल एक बार ही 'पिशाचि” के रूप में एक- 
वचन में आता है ( १, १३३” )। यहाँ 'पिइज्भभृष्टिए/ और 'अम्भृणम्‌' ( जल 
मय ) 'पिंशाचि' का मर्दन करने तथा सभी रक्षसों पर प्रहार करने के लिए 
इन्द्र का आवाहन किया गया है। तैत्तिरीय संहिता ( २, ४, ११ ) में असुरों, 
रक्षसो, और पिशाचों के तीन आक्रमक वर्गो को क्रमशः देवों, मनुष्यों और 
पितरों का विरोधी कहा गया है। अतः ऐसा प्रतीत होता है कि पिशाचों को 
विशेषतः मृतकों के साथ ही सम्बद्ध माना जाता था । इन्हें अवसर कच्चा माँस 

. अथवा शव भक्षण करने वाला ( क्रव्याद ) कहा गया है ( अथववेद ५, २९१ 
इत्यादि )। इस 'क्रव्याद” शब्द को 'पिजशाच’ का पर्यायवाची भी माना जा 
सकता है ।*” रुग्णा व्यक्ति के उस मांस को, जिसका पिशाच भक्षण कर लेते हैं, 
पुनः प्रदान करने के लिये अमि का स्तवन 


किया गया है ( अथववेद ५, २९“ )। 
इस प्रकार यह्‌ पिशाच एक प्रकार के बेताल ही रहे होंगे। जलों में प्रकाशित 
होने ( Ee ४, २०३७१ )», अथवा मानव-आवासों और ग्रामों में 
न के रूप,में भी पिशाचों का वर्णन किया गया है ( अथर्ववेद 


र का एक क अवर वग उन “अरातियों”* का है जिनका 
ऋग्वेद में बारह वार और बाद रो 
CC-0, Panini ^ अल्हदी उल्लेख है [| 


Digitized By Slddhanta eGangotri Gyaan Kosa ञ फ$/॒:.॒_ 


७०, ( ख ) पिज्ञाच ३१३ 


यह भनुदारता ( अ-राति ) का मूर्तीकरणा है और इस शब्द के ' लिङ्ग के कारण 
सदेव ख्रीलिङ्ग में ही मिलता है। खरी और पुरुष दोनों ही रूपों में, क्षतिकारक 
देत्यों का एक 'द्रुहु नाम वर्ग भी है जिसका ऋग्वेद में प्रायः एक दर्जन बार 
. उल्लेख किया गया है। यह भारतीय-ईरानी काल का ही प्रतीत होता है क्योंकि 
श्रुज' के रूप में इनको नाम अवेस्ता में भी मिलता है ( $ ५, १० १३) । 

विभिन्न प्रकार के राक्षसों की धारणा सामान्यतया एक अनिदिष्ट से दल के 
रूप में ही मिलती है, किन्तु कभी-कभी इनके युग्मों की भी कल्पना की गई है। 
इसी द्वितीय प्रकार के अन्तर्गत 'किमीदिन्‌?' नामक एक वर्ग आता है जिसका 
ऋच्वेद में ही उल्लेख है ( ७, १०४११; १०, ८७२४ ) १३ 


दैनिक जीवन में मनुष्य को घेर रखनेवाली इन दुष्टाश्माओं की प्रकृति क्षति 
पहुंचाना है। इनके विभिन्न उप-प्रकार अलग-अलग ऐसी क्षतियाँ पहुँचाते हैं 
जिनको सामान्यतया इनके नाम के आधार पर ही व्यक्त किया गया है। 
सम्पूण रूप से यह सभी, प्राकृतिक शक्ति अथवा घटना से सम्बद्ध हैं, और 
कम से कम अंशतः ही, मृत शत्रुओं?” की प्रेतात्माओं से ही उद्गत माने गये 
प्रतीत होते हैं। उपरोल्लिखित दैत्यों से अपेक्षाकृत कम वेयक्तीकृत, तथा सम्भवतः 
अधिक विकसित विचार धारा के फलस्वरूप, व्याधि, सन्तानहीनता, अपराध, 
आदि के एक प्रकार के स्पर्शाव्यक्त पदार्थ के रूप में. वायु में उड़ती हुई ऐसी 
आक्रामक शक्तियों की भी कल्पना की गई है जो सांसगिक रोग उत्पन्न कर 
: देती हैं, तथा जिनको शत्रुओं पर स्थानान्तरित कर देना अभिचार के प्रमुख 
कार्यो. में से एक है ।** 

फिर भी इन पाथिव दुष्टात्माओं में से कुछ हानिकारक नहीं होतीं। इनमें 
से कुछ को फसल में सहायता, अथवा वभू के लिये दीर्घं जीवन प्रदान करने 
चाला, जब कि कुछ अन्य को 'अबुंदि” के नायकत्व में शत्रुओं को भयग्रसित करते 
हुये युद्ध में सहायता करने वाला माना गया है ( अथर्ववेद ३, २४. २५१; १४ 
.. १४७ ११, ९९९ )। 


बन : छ० रि० वे० २, २१६-१९; औ० बे० २६२-७३ -- 'अवेस्ता 
में यातु? = 'अभिचार! और 'अभिचारीय' : स्पीगेल : डो० पी० २१८-२२ -- 
तु० की० औ० बे० २६३, नोट १ -- हाँपकिन्स : अ० फा० १८८३, 
पृ० १७८ -- औ० वे० २६९ -- छु० की० केलेन्ड : आ० आ०, १० ३.४-- 
तु० की० हिलेब्रान्ट : त्सी० गे० ३३, २४८-५१ -- ` सेन्ट पौटसंबग कोश, 
ब० ऋ० -- *तु० कौ० बरगैन : छ० रि० वे० २, २१८; हटने: संस्कृत 
रूटस, ब० स्था० {रदा औ० घे० २६४ नोट -- * 'तु० कौ० रौथ 
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0७९. मृतक संस्कार :- वैदिक सुक्तो में मृत्यु सम्बन्धी बहुत कम सन्दर्भ 

मिलते हैं। जहाँ भी द्रष्टाओं ने इसका उल्लेख किया है वहाँ वह सामान्यतया 
यही इच्छा घ्यक्त करते हैं कि यह उनके शत्रुओं को ही ग्रसित करे, और अपने 
लिये वह इस पृथ्वी पर दीर्घं जीवन की कामना करते हैं। प्रमुखतः किसी की 
अन्त्येष्टि के अवसरों पर ही मृत्युपरान्त जीवन ने उनके ध्यान को आकर्षित 
किया है । मृतकों को छाडा और जलाना, दोनों ही विधियाँ साथ-साथ प्रचिलित 

न्थीं । ऋग्वेद का एक सुक्त ( १०, १६) जलाने की विधि से तथा एक अन्य 
सुक्त का कुछ अंश ( १०, १८*”*३ )१ गाड्ने की विधि से अन्त्येष्टिका वर्णन 
करता है । एक बार "मिट्टी के घर” की भी चर्चा की गई है (७,5९१) | अञ्नि 

में जलाये गये,पितरों का, और ऐसों का भी, जिन्हें आग में नहीं जलाया गया 

( अर्थात्‌ गाड़ा गया ), उल्लेख मिलता है ( १९०, १५९; अयव॑वेद १८, २२ )। 
किन्तु मृतकों को परलोक पहुंचाने के लिये उनके शव को जला देना ही अधिक 
प्रचिलित प्रथा थी । बाद के संस्कार ( तु० की० आश्वलायन गृह्य सूत्र ४, १ ) 
व्यवहारतः केवल इसी विधि से परिचित थे; क्योंकि वयस्कों की अस्थियों तथा 


राखों के अतिरिक्त केवल छोटे शिशुओं तथा सन्यासियों के शव को ही 
गाडा जाता था ।? 


इसलिये अन्त्येष्टि संस्कार के साथ ही परलोक जीवन का पुराकथाशास्र 
विशेष रूप से सम्बद्ध किया गया है। अम्नि शव को परलोक में पितरों और 
देवों तक ले जाते हैं १०, १६९१, १७१ ) । अभि मरणशली प्राणी को उच्चतम 
अमरत्व के पद पर पहुँचा देते हैं ( १, ३१० )। अमि रूपी दिव्य पक्षी के 
माध्यम से ही मनुष्यगण सूर्य के उच्चतम स्थानों तक, उच्चतम द्युलोक में, 
पुएयास्माओं के लोक में जाते हैं, जहाँ प्राचीन और सबसे पहले जन्म लेनेवाले 
द्रष्टा गण जा चुके हैं ( वाजसनेयि संहिता १८, ५१-२ ) | अभि गाहँपत्य मृतकों 
को पुएयात्माओं के लोक में पहुंचते हैं ( अथर्ववेद ६, १२०१ )। अञ्नि मृतक 
के शव को भस्म करने के पातु उसे पुरयात्माओं के लोक में रख देते हे 
( अथर्ववेद १८, ३० ) । देह को आत्मसात कर लेने वाले ( क्रव्याद्‌ ) अमि 
का उस अझ्नि से विभेद क्रिया गया है जो हवि को देवों तक पहुँचाते हैं 
(१०, १६९ )। शवको यथावत रखने, तथा उस बकरे (अज )? न जो 
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उसका एक भाग है, भस्म कर देने के लिये अभि का स्तवन किया गया है 
( १०, १६४) | पूषन्‌ के भाग के रूप में एक बकरे को यज्ञ के अश्च के साथ 
आगे-आगे चलने के लिये छोड़ दिया जाता हे जिससे वह उच्चतम्‌ आवासों में 
हवि के पहुँचने के पूर्व ही देवों से उसकी घोषणा कर सके ( १, १६२२४. 
१६३° ) । संस्कारों ( आश्वलायन गृह्य सूत्र ४.२; कात्यायन श्रौत सूत्र 
२५, ७१० ) के अनुसार शव को काले बकरे की खाल पर रक्खा जाता है, और 
यदि किसी पशु की बलि भी दी जाती है तो वह या तो गाय अथवा बकरा ही 
होता है ।” पक्षी, पशु, चींटी अथवा सपं द्वारा पहुंचाई गई किसी भी क्षति का 
उपशमन करने के लिये अन्त्येष्टि क समय अभि और सोम की भी स्तुति की 
जाती है ( १०, १६१ )। 


ऐसा अनुमान किया जाता है कि धूम के साथ-साथ है , मृतक द्युलोक को 
जाता है ( आश्वलायन गुह्य सूत्र ४, ४० ) ॥£ द्युलोक का पथ अत्यन्त लम्बा " 
है, जिस पर पुषन्‌ मृतकों की रक्षा और सवितृ उनका पथ प्रदर्शन करते हैं ` 
( १०, १७ )। हवि में समर्पित बकरे को. जो मृतक के पहले ही जा कर 
पितरों को मृतक के सम्बन्ध में घोषणा करता है, आकाश के तृतीय 'नाकः 
तक पहुँचने के लिये गहन अन्धकार से हो कर जाना पड़ता है ( अथर्ववेद ९, ` 
9१०१; तु० की ८, १८ ) । 

परलोक में व्यवहार के लिये मृतक को वस्त्र और अलंकार भी दिये जाते 
थे, तथा इस प्रचलन के उद्देश्य को देदों में भी स्वीकार किया गया है 
( अथवंवेद १८, ४? )। ऐसे चिह्न भी वर्तमान हैं ( ऋग्वेद १०, १८०९ ) 
जो यह व्यक्त करते हैं कि एक बार पति के शव के साथ ही उसकी विधवा 
पत्नी तथा उसके आयुधों तक की जला दिया गया था ॥ शव के साथ लड़की 
का एक गटर ( कूदी ) भी सन्नद्ध कर दिया जाता था जिससे उसके गमन-पथ का 
चिल्ल समाप्त हो जाय, और इस प्रकार मृत्यु के लिये, जीवितों के लोक में पुनः 
लौट आने का मार्ग हूँढ,पाना कठिन हो जाय ( अथर्ववेद ५, १९* तु० की० 
ऋग्वेद १०, १८९. ९७१६ ) | 


१रैध : त्सी० गे०, ८, ४६७-७५; तु० की० ओडर: वी० मौ० २, 
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$ ७२. आत्मा :—ऐसा विश्वास किया जाता है कि अभि अथवा 'शवगर्त' 
( कब्र केवल मृत शरीर को ही विनष्ट करते हैं, क्योंकि मृत व्यक्ति के वास्त- 
विक व्यक्तित्व को अनश्वर ही माना गया है। यह वैदिक धारणा उस पुरातन 
विश्वास पर आवारित है कि आत्मा में शरीर से अपने को अचेतनावस्था तक 
में अलग कर लेने की शक्ति होती है और व्यक्ति की मृत्यु के बाद भी आत्मा का 
अस्तित्व बना रहता है। इसीलिये एक सम्पूर्ण सुक्त ( १०, ५८ ) में प्रत्यक्षतः 
ग्रृतवतु पड़े सुप्त व्यक्ति की आत्मा ( मनस्‌ ) से, बाहर भ्रमण कर रहे 
स्थानों से पुनः शरीर में लौट आने की स्तुति की गई है। वाद में विकसित 
पुनर्जन्म के सिद्धान्त का वेदों में कोई संकेत नहीं मिलता; किन्तु एक ब्राह्मण 
में यह उक्ति मिलती है कि जो लोग विधिवत्‌ संस्कारादि नहीं करते वह मृत्यु 
के बाद. पुनः जन्म लेते हैं, और बार बार भृत्यु का ग्रास बनते रहते हैं 
( शतपथ ब्राह्मण १०, ४, ३” )। 'प्राण” और आत्मन्‌' ( जो अनेक बार 
वात' के समानान्तर आशय में प्रयुक्त हुआ है ) के अतिरिक्त चेतना के 
सिद्धान्त को व्यक्त करने वाले अन्य शब्द “असुर और मनस्‌' हैं। 'असुः 
देहिक शक्ति ( १, ११३४-१४००), यहाँ तक कि पशुओं की देहिक चेतना 
( ऐतरेय ब्राह्मण २, ६ ), का द्योतक है। 'मनस्‌’ विचार तथा संवेग का 
स्थान है, जिसे ऋग्वेद तक में (८, ८९५ ) हृदय ( हृद्‌ )? में स्थित माना 
गया है । अनेक स्थल, मुख्यतः अथवंवे द में, यह व्यक्त करते हैं कि जीवन 
और मृत्यु, असु' अथवा “मनस्‌' के अस्तित्व अथवा प्रस्थान पर निर्भर करते 
हैं; और 'असुनीति', 'असुनीत” आदि शब्दों से अभि द्वारा मृत व्यक्ति की आत्मा 
का इस और परलोक के बीच पथप्रदर्शन करने का तात्पर्यं है ( १०, १५४. 
१६: )*। अन्त्येष्टि संस्कार सम्बन्धी प्च पाठ कभी भृत व्यक्ति के 'अषु' 
अथवा 'मनस्‌' का नहीं, वरन्‌ केवल स्वयं व्यक्ति का ही पिता', 'पितामह', 
आदि के रूप में आवाहन करते है। अतः “आत्मा” को एक छाया'मात्र नहीं, 
वरन्‌ ऐसा माना गया है कि वह अपनी वैयक्तिकता सुरक्षित रखती है। यद्यपि 
अपने शरीर का परित्याग कर देने पर ही मनुष्य अमरत्व प्राप्त करता है ( शतपथ 
राह्मण १०, ४, ३०) तथापि भावः स्थिति की, जो देहवत्‌ ही होती हे, 
उराकथा में शव का महत्त्वपूर्ण स्थान है; क्योंकि परलोक जीवन में भी शरीर 
का अस्तित्व होता है ( १०, १६०; अथर्ववेद १८, ९४) । फिर भी, एक 
ऐसे शरीर को, जिसमें करिसी भकार की भी अपूरांता न हो ( अथर्ववेद ६ 
१२०३) कदाचित्‌ ही एक भौतिक शरीर माना ४ उसे 
| गया हो सकता है। अतः उसे 
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अञ्चि की शक्ति से परिष्कृत ( तु० की० १०, १६९ ) और बहुत कुछ बाद की 
भारतीय घारणा के सुक्ष्म शरीर? जैसा ही माना गया होगा। मृत्यूपरान्त 
जीवन के सम्बन्ध में शव के महत्त्व का इस तथ्य द्वारा संकेत मिलतः है कि 
मृत व्यक्ति की अस्थियों को, जिन्हें सूत्रों के अनुसार शव को जलाने के बाद एकत्र 
कर लिया जाता था, हानि पहुंचाना एक कठोर अपराध माना गया है ( शतपथ 
ब्रह्म ११, ६, ३; १४, ६, ९८) । ऋग्वेद के एक स्थल ( १०, १६ ) 
पर मृत व्यक्ति के नेत्रों को सूर्य के पास, तथा” उसकी आत्मा को वायु हु ७ 
जाने का आवाहन किया गया है। किन्तु मृत व्यक्ति को दूसरे लोक में ले 
जाने वाले के रूप में अझ्नि का वर्णन करने वाले मन्त्रों के मध्य में आने के 
कारण यह सम्भवतः पुरुष (१०, ९० १३) सम्बन्धी -उस कल्पना पर ही 
आधारित एक आकस्मिक धारणा मात्र हो सकती है जिसेप्रें यह कहा गया है 

. कि पुरुष का नेत्र सूर्ये बन गया तथा उसका श्वास वायु) इसी स्थल पर 
( और १०, ५५० में भी ) जब यह कहा गया है कि आत्मा जलों अथवा 
वौधों के पास चली जाती है, तब इस धारणा में सम्भवतः जन्मान्तरर सिद्धान्त 


के भी चिह्न निहित हो सकते हैं। 

जिस पथ से होकर पितृगण गये हैं (१०, १४०) उससे होकर मृत 
व्यक्ति की आत्मा देवों के समान वैभव से युक्त होकर ( अथर्ववेद ११, १०) 
एक रथ में अथवा उड़कर ( अथर्ववेद ४, ३४” ), अथवा उन पंखों पर जिनसे 
अभि रक्षसों का वध करते हैं ( वाजसनेयिसंहिता १८, ५२ ), चिरन्तन प्रकाश 
के क्षेत्र में जाती है ( ९, ११३०) । मस्तो द्वारा ऊपर की ओर प्रेरित, मन्द 
वायु के सुखद झोंकों क्रे साथ, वर्षा से शीतल होती हुई वह आत्मा अपना 
प्राचीन शरीर पुनः प्राप्त कर लेती है ( अथर्ववेद १८, २००) si pe 
वेभवःसम्पन्न होकर उच्चतम द्युलोक में 'यम' के साथ आननद 2 

व्यतीत करते हुए पितरों से मिल जाती है ( १०, १४/?“१४४“* )। 
पुनः घर लौट आना (अस्तम: १०, १४८ ) कहा गया है। यम द्वारा गृह 

उस समय एक विश्राम स्थान प्राप्त कर लेती है ( १०, १४" ), जब यम 
अपना समझ लेते हैं ( अथर्ववेद १८, २०० )। भा 5 
ब्राह्मण के अनुसार साधारण विश्वास यह इस & 
त डन पे व्यक्ति उन दो अभियों के बीच होकर जाता है, जो | 
को तो भस्म कर देती है किन्तु पुण्यात्माओ को जाने देती हैं ।” यह पुरायात्माये 
या तो पितरों की ओर जाने वाले पथ से, अथवा सूर्य की ओर जाने वाले 
पथ से अग्रसर होती हैं. ( शतपथ ब्राह्मणं १, ९, हे 2 इत्यादि )?” । परमूब्नह्म 
को जाननेवाले लोगों के लिए उपनिषदों में दो पथों का निर्देश मिलता है। 
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एक ( पूणंज्ञान के परिणाम स्वरूप ) ब्रह्मा की ओर ले जाता है और दूसरा 
द्युलोक में, जहाँ से श्रेष्ठ कर्मों का फल समाप्त कर लेने के पश्चातु पुनर्जन्म के 
लिये आत्मा पुनः पृथ्वी पर लौट आती है। दूसरी ओर, '्रह्म' से अपरिचित 
व्यक्ति या तो दुरात्माओं के अन्धकारमय लोक में जाते हैं अथवा दुष्टों के रूप में 
पृथ्वी पर पुनः जन्म लेते हैं ।£ 


१औ० वे० ५२५ -- *वैदिकोत्तर साहित्य में प्रचिलत 'प्राणबायु' से 
अथर्ववेद पहले से ही परिचित है : हॉ० ३० १५३ -- उरी २३ -- 5तु० की० 
कुन : कु० त्सी० २, २१८ -- वेबर : त्सी० गे० ९, २३७; इन्डिज स्ट्रीफेन 
१३ २०-१;मूहर : सं० टे० ५, ३१४-५; शामन : पि० लि० १२१ हॉ० इ० 
२०६ -- “हॉ० इ› २२७॥ 


§ ७३. स्वर्ग /---वह आवास जहाँ पितृगण और यम रहते हुँ, आकाश के 
मध्य में ( १०, १५१४ ), उच्चतम आकाश में ( १०, १४८ ), तृतीय आकाश में, 
चिरन्तन प्रकाश के लोक, आकाश के अन्तरतम स्थानों में (९, ११३०-९ ) 
स्थित है। अथववेद में भी इसे उच्चतम ( ११, ४०१ ), प्रकाशमान लोक 
( ४, ३४* ), अन्तरिक्ष का पृष्ठ ( १८, २५७ ) तृतीय अन्तरिक्ष ( ९, ५१<:- 
१५, ४° ), और तृतीय आकाश ( १८, २०८ ) कहा गया है। मेत्रायणी संहिता 
( १, १०१८; २, ३१) में पितरों के आवास को तृतोय लोक? बताया 
गया है, जबकि इसे ही ऋग्वेद में सूर्यं का उच्चतम स्थान कहा गया है 
(९, ११३* )। पितृगण या तो सूर्यं के साथ संयुक्त हैं अथवा सूर्य की रक्षा 
करते हैं (१०, १०७१, १५४१) अथवा सुर्यं की रश्मियों से सम्बद्ध हैं 
( १, १०९४; तु० की० शतपथ ब्राह्मण १, ९ ३०" )` | पितरों के लिये 
अनेक सुर्य चुलोक भें प्रकाशित होते हैं ( १, १२५६ ) । पितृगण, विष्णु 
के पद से सम्बद्ध हैं ( १०, १५२), और यह कहा गया है कि पुण्यात्मा 
लोग विष्णु के उच्चतम पद के प्रिय आवास में आनन्द पूर्वक रहते हैं 


तारों को भी युलोक में जानेवाले पुण्यातमा लोगों का ( तैत्तिरीय संहिता 

५, ४, १; शतपथ ब्राह्मणा ६, ५, ४८ )) ओर प्राचीन लोगों का प्रकाश कहा 

गया है । अत्रि और अगस्त्य के अतिरिक्त मुख्यतः सप्तषियों को तारों का पद प्राप्त 
कर लेनेवाला बताया गया है (तैत्तिरीय आरण्यक १, ११ १९) 

एक ऐसे वृक्ष का उल्लेख करता है जिसके पास बैठकर यम देवों के 


साथ पान करते हैं (१०,९३१) अगद कि अनुसार यह एक 
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अश्चत्य वृक्ष है जो उस स्थान पर स्थित है जहाँ तृतीय आकाश में देवगण 
रहते हैं ( यहाँ यम का कोई उल्लेख नहीं हँ) । 
3पिशल : वेदिशे स्ट्रडियन १, २११ -- *ज० अ० ओ० सो० १६, 


२७ -- ऽतु० को० मैकडौनेल : ज० ए० सो० २७, १७२ -- विन्डिश : 
फे० बौ० ११८ -- “बेवर : नक्षत्र, २, २६९; के० ऋ० नोट २८६ । 


8 ७४. यद्यपि परलोक जीवन के सर्वाधिक स्पष्ट और प्रमुख सन्दर्भ ऋग्वेद 
के नवम और दशम मणडल में मिलते हैं, तथापि कभी-कभी इसका प्रथम में 
भी उल्लेख है । जो कठिन तपस्या ( तपस्‌ ) करते हैं, जो युद्ध में अपने जीवन 
का मोह त्याग देते हैं ( १०, १५४१० ), अथवा इनसे शी अधिक, जो प्रचुर 
दक्षिणा देते हैं ( वही; १, १२५०; १०, १०७१ ) उन्हें ही पुरस्कार स्वरूप 
स्वर्ग प्राप्त होता है । अथर्ववेद, इस अन्तिम प्रकार के लोगों को प्राप्त होनेवाले 
पुए्य-फलों के विवरण से भरा है। 

स्वग में पहुँच कर मृत व्यक्ति ऐसा सुखकर जीवन व्यतीत करते हैं 
(१०, १४०. १५९, १६१०) जिसमें सभी कामनायें तृप्त रहती हैं (९, ११३९ २०), 
और जो देवों के बीच ( १०, १४१“ ), ध्रसृख़तः यम और वरुण, इन दो 
राजाओं की उपस्थिति में व्यतीत होता है ( १०, १४४ ) । यहाँ वह जरावस्था 
से सर्वथा मुक्त होते हैं ( १०, २७११ )। तेजस्वी शरीर से युक्त होकर वह 
देवों के प्रियपात्र बन जाते हैं ( १०, १४°. १६०, ५६१ )। यहाँ वह पिता, 
माता, और पुत्रों को देखते हैं ( अथवंवेद ६, १२०२) और अपनी पत्नियों 
तथा सन्तान से पुनः मिल जाते हैं ( अथर्ववेद १२, ३° )। यहाँ का जीवन 
अपुर्णंताओं और शारीरिक कष्टों से सर्वथा मुक्त होता है ( १०, १४% अथवंवेद 
६, १२०१), व्याधियां पीछे छूट जाती हैं, और हाथ पेर लूले या लंगड़े 
नहीं होते ( अथवंवेद ३, २८० )। अथर्ववेद और शतपथ ब्राह्मण में अक्सर 
यह कहा गया है कि परलोक में मृत व्यक्ति शरीर तथा अन्य अवयवों की दृष्टि से 
सम्पूर्ण होता है ।? 

ऋग्वेद में मृतकों के आनन्दप्रद जीवन को 'मदन्ति’ अथवा 'मादयत्ते’ 
जैसे सामान्य .आशय के शब्दों से व्यक्त किया गया है ( १०, १४१-१५१, 
इत्यादि ) । स्वर्गलोक के आनन्दप्रद जीवन फा सर्वाधिक विस्तृत विवरण 
ऋग्देद ९, ११३७० में मिलता है। बहा चिरन्तन प्रकाश और तीव्रगति से 
प्रवाहित होने वाले ऐसे जल हैं जिनकी गति निर्वाध होती है (तु० की० तैत्तिरीय 
ब्राह्मण ३, १२, २९१ ); वहां पुष्टिकर भोजन और तृप्ति है; वहाँ आनन्द, सुख, 
आह्वाद, और-सप्रीःकामनाओों/की//व्स/छुए/ है4)०१8 अश्वि रूप से वितं 
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आनन्द की, वाद में प्रेम के रूप में व्याख्या की गई है ( तैत्तिरीय ब्राह्मण 
२, ४, ६९ तु० की० शतपथ ब्राह्मण १०, ४, ४” ) और अथवँवेद ( ४, ३४२) 
यह व्यक्त करता है कि स्वर्गलोक में लँगिक सन्तुष्टि के प्रचुर साधन उपलब्ध 
हैं। शतपथ ब्राह्मण के अनुसार वहाँ पहुँचने वाले भाग्यशालिपों को प्राप्त सुख 
पृथ्वी के श्रेष्ठतम व्यक्तियों की अपेक्षा सौ-गुने अधिक हैं ( १४, ७, १३२-३ )। 
ऋग्वेद भी यह कहता है कि भाग्यशालियों के स्वर्ग में वीणा का स्वर और 
संगीत सुनाई पड़ता रहता है ( १०, १३५० )?; वहाँ के लोगों के लिये सोम, 
घृत, और मधु प्रवाहित होता रहता है (१०, १५४१ )। वहाँ घुत से भरे 
सरोवर तथा दुध, मधु और मदिरा की नदियाँ बहती हैं ( अथर्ववेद ४, ३४०; 
शतपथ ब्राह्मण ११, ५, ६ )। वहाँ उज्ज्वल, विविध रंगों वाली गायें हैं जो 
सभी कामनाओं को (णां करती हैं ( कामदुधाः : अथवंवेद ४, ३४८ )। वहाँ 
न तो निर्धन हैं और न धनवान्‌, न शक्तिशाली हैं न शोषित ( अथवंवेद ३, 
२९३ )। संहिताओं और ब्राह्मणों में वर्णित भाग्यशालियों के दिव्य जीवन 
के समान हो उपत्तिषदों के अनुसार देवों के स्वर्ग में उपलब्ध एक्र ऐसे अस्थायी 
आनन्दप्रद जीवन का उल्लेख है जिसके बाद व्यक्ति पुनः जन्म नेता है क्योंकि 
जिन्हें परम ज्ञान प्राप्त हो गया होता है केवल वही ब्रह्म-लीन होकर चिरन्तन 
शान्ति, आनन्दमय जीवन तथा अमरत्व प्राप्त कर पाते हैं।२ इस प्रकार मृत 
पुएयात्माओं के स्वर्गीय जीवन को स्पष्टतः उद्यम-होन और भौतिक सुखों से . 
पुणा माना गया है जिसमें सभी शारीरिक कष्टों से मुक्त होकर वह देवों के 
साथ संयुक्त, और संगीत, सुरापान, तथा ऐसे ऐच्द्रिक सुखों में लीन होता है 
जिनमें देवों को भी अक्सर रत बताया गया है ( चु० की० ३, ५३९ ) । 
स्वर्गं एक वैभव-सम्पन्न और भौतिक सुखों से पूणं लोक है, जिसका 
योड़ाओं नहीं वरन्‌ पुरोहितों की कल्पना ने चित्रण किया है। यह 
उएयातमाओं का लोक है ( १०, १६१), जहाँ संस्कारों (ऋत ) से परिचित 
अएयात्मा तथा देवोपम व्यक्ति आनन्दमय जीवन व्यतीत करते हैं ।* यहाँ यह 
लोग उन समस्त वस्तुओं को पुनः प्राप्त कर लेते हैं जिनको हवि अथवा दक्षिणा 
में दे चुके होते हैं ( इष्टापूर्तं ) ४ मुख्यतः यह लोग पुरोहितों को दिये गये 
पवित्र उपहारों का पुरस्कार प्राप्त करते हैं (१०, १५४३ इत्यादि i 
ब्राह्मणों में यह कहा गया है कि जो लोग विधिवत यज्ञ करते हैं बह अन्य 
लोगों की अपेक्षा अधिक सरलता से सूर्यं ( आदित्य ) के, और अग्नि के, 
साथ ही वायु, इन्द्र, वरुण, बृहस्पति, और ब्रह्मा के, आवासों के साथ 
5 भौर इन्हीं के समान भाजास प्राप्त कर लेते हैं ( शतपथ ब्राह्मण २, ६, 
४; ११, ४, i ६, २२; तैत्तिरीय ब्राह्मण ३, १०, १ १९ )। एक ऋषि 
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७५, नरक 


के सम्बन्ध में यह वर्णन किया गया है कि वह अपने ज्ञान से स्वर्ण-हंस 


स्वर्ग गया और सूर्य में लीन हो गया (तैत्तिरीय ब्राह्मणा ३, १०, 


३२१ 


———— ~ 


बन कर 
९११ )। 


तैत्तिरीय संहिता ( ६, ६, ९२ ) में यह धारणा मिलती है कि कुछ संस्कारों को 


सम्पन्न करने से मनुष्य जीवत ( जीवन ) ही स्वर्ग पहुँच सकता है । 


जो व्यक्ति वेदों का एक विशेष रूप से पाठ करता है उसके सम्बन्ध में 


कहा गया है कि वह मृत्यु से मुक्त होकर ब्राह्मण के समान ( सात्मता ) हो * 


जाता है ( शतपथ ब्राह्मण १०, ५. ६९ )।. एक रहस्य से परिचित हो 


जाने के 


पुरस्कार स्वरूप मनुष्य पुनः इस संसार में जम्म लेता है ( शतपथ ब्राह्मण 
१, ५, ३ ) । इस प्रकार शतपथ ब्राह्मण में हमें पुनर्जन्म और कर्मफल के 
सिद्धान्त के आरम्भ का संकेत मिलता है। यह सिद्धान्त ( तथा साथ ही साथ 
“नरक” का सिद्धान्त भी ) केवल प्राचीनतम सूत्रों में ही नहीं मिलता, वरन्‌ वाद- 
के ब्राह्मण-काल, अर्थात प्राचीनतम उपनिषदों, जैसे छान्दोग्य, बृहदारएयक और 
मुख्यतः कठ में भी पूरी तरह से विकसित रूप में उपलब्ध है'।*” इस अन्तिम 


उपनिषद्‌ में उस 'नचिकेतस्‌' की कथा का वर्णान है, जो यमलोक में 


जाता है 


और वहाँ उसे यम यह उपदेश देते हैं कि जिनमें स्वगं और अमरत्व प्राप्त करने 
की पर्याप्त योग्यता नहीं होती वह बार बार मृत्यु द्वारा ग्रसितं होते हुये संसार 
में पुनः पुनः आते हैं और सशरीर अथवा जड़ पदार्थ के रूप में बार-बार जन्म 
लेते हैं । जो अपने को नियन्त्रित कर लेता है वह विष्णु के उच्चतम स्थान को 
प्राप्त करता है। दूसरी ओर जो अयोग्य होता है उसके लिये नरक भी 


नहीं होता ।?? 


'मूइर : सं० टे० ५, ३१५ में उंदूधृत सन्दर्भ; तु० की० त्सिमर : 


आहिटिन्डिशे लेबेन ४११; हॉ० इ० २०५ -- पेपितरों को समर्पित यज्ञ में 


संगीत का आयोजन और बीणावादन होता था ( कौशिक सूत्र ८४, ८ )-- 
उहॉ० इ० २३९ -- औ० वे० ५३२-- ०१, ११५९, १५४१; १०, १५१, 


१७. १५४, “१; अथववेद ६, ९०१, १२०3; वाजसनेयि संहिता १५, ५० -- 


अत्रिण्डिश : फे० बौ० ११५-८ -- सी विचार से सम्बन्धित अथर्ववेद के „ 


सन्दरभौ के लिये देखिये मूइर : सं० टे० ५, २९३, नोट ४३३; तु० की० इन्डिशे 
स्ट्रॉोफेन १, २० और बाद -- “वेबर: त्सी० गे० ५, २३७ और बाद; मूइर : 
सं० टे० ५, ३१७; हॉ० इ० २०४ -- 'हॉ० इ० १७५ -- *“हॉ० ३० १४५, 


नोट ४; तु० की० फान श्रोडर : इन्डियन्स लिटरेचर उन्ट कल्चर २४५; इसी ` 


एनसाइक्लोपीडिया में, २, ४, १० १५, में गाबे -- ११ओरिजिन ऑफ दि मिथ, 
तैत्तिरीय ब्राह्मण ३, ११९; तु० की० शर्मन : वि० लि० १०, नोट १; जी ७८। 


$ ७५. नरक +-- ऋग्वेद के रचयिताओं के विचार से यदि पुरायात्मा लोग 
परलोक में अपना पुरस्कार प्राप्त करते हैं, तो दुष्ट के लिये भी परलोक में दशी 
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मिलने का न सही, किन्तु कम से कम किसी न किसी प्रकार के आवास 
की कल्पना कर लेना भी, जैसा कि अवेस्ता. में है, स्वाभाविक ही है। 
जहाँ तक अथर्ववेद और कठ उपनिषद का सम्बन्ध है, इनमें नरक की कल्पना 
निश्चित रूप से मिलती है। अथवंवेद ( २, १४; ५, १९३) यम के क्षेत्र 
( १२, ४४ ) “स्वगं लोक’ के विपरीत, 'नारक लोक”? नामक राक्षसियों और 
अभिचारिणीयों के आवास के रूप में ,एक अधो-गृह ( पाताल लोक ) की चर्चा 
करता है । हत्यारे लोग इसी नरक में भेजे जाते हैं (वाजसनेयि संहिता ३० ५) । 
इसे अथर्ववेद में अनेक बार 'अधम अन्धकार’ ( ८, २०४ इत्यादि), और 
साथ ही साथ, 'काला अन्धकार’ (५, ३०९१) ओर अन्ध अन्धकार’ - 
( १८, ३२ ) कहां ग्ना है। नारकीय यातनाओं का भी एक बार ही अथवंवेद 
(५, १९) में, गौर अपेक्षाकृत अधिक विस्तृत रूप से शतपथ ब्राह्मण 
( ११, ६, १ ) में वरांन_किया गया है; क्योंकि परलोक के दण्ड की धारणा 
अपने स्पष्ट रूप भें ब्राहाणकाल और उसके बाद से ही विकसित हुई है ।” 
आगे उक्त ब्राह्मण यह कहता है कि प्रत्येक व्यक्ति मृत्यु के बाद पुनः जन्म 
लेता है और उस समय तराजू पर तौलकर उसके पाप-पुण्य कर्मों के 
अनुसार उसे दण्ड अथवा पुरस्कार प्राप्त होता है ( शतपथ ब्राह्मण ११, २, 
७३३ तु० की० १२, ९, ११)। यही धारणा ईरान में भी मिलती है।° 
रोय” इस विचार से सहमत हैं कि ऋग्वेद का धर्म 'नरक' से सरवंथा 
अपरिचित है और यही विश्वास करता है.कि दुष्ट लोग मृत्यु के साथ समाप्त हो 
जाते हैं । फिर भी, किसी न किसी प्रकार के 'नरक' का विश्वास ऋग्वेद में 
सर्वथा अनुपस्थित नही हैं । इसीलिये यहाँ कहा गया है कि 'यह गहन स्थान” 
उन लोगों के लिये बना है जो दुष्ट, झूठे भौर असत्यवादी हैं (४, ५० )। 
ढुशे को गतं ( वव्र ) भें, अतल अन्धकार में इस प्रकार ढकेल देने के लिये 
जिससे उनमें से एक भी बाहर न निकल सक", इनद्र-सोम का आवाहन किया 
गया है ( ७, १०४३) । कवि इस बात की भी स्तुति करता है कि “वह 
(राक्षसी ) जो अपने शरीर को उलूक की भाँति छिपाकर कुटिलता पूर्वक 
इधर-उधर श्रमणा करती है, अनन्त गत॑ में गिर पड़े! ( वही ° ), अथवा यह 
कि, शत्रु और मार्ग-तस्कर तीनो लोकों के भी नीचे गिर पड़ें ( वही ” )। 
किन्तु ऐसे सन्दर्भ अत्यन्त कम हैं, और प्रमाण इस बात से अधिक कुछ नहों 


आ र एकको नीचे के अन्धकार के रूप में ही नरक की स्थिति का 
हक जात जज है। इसी पृथ्वी पर सुख की इच्छा रखने वाले, ऋग्वेद 
2 चारों में परलोक के सुर्खो की अत्यन्त दुलंम रूप से हो तथा 
. पर भी कम परलोक के दरड की कल्पना की गई है । ब्राह्मणों की धारणा 
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यह है कि मृत्यु के पश्चात भले या बुरे सभी लोग परलोक में पुनः जन्म लेते हैं 
और वहाँ उनके कर्मों के अनुसार उत्रके साथ व्यवहार होता है ( शतपथ ब्राह्मण 
६, २, २४; १०, ६, ३” ); किन्तु यहाँ पुरस्कार अथवा दण्ड के चिरस्थायी 
होने के सम्बन्ध में कुछ भी नहीं कहा गया है ।*” ब्राह्मणों में यह धारणा भी 
मिलती है कि जो लोग कमंकाएड को ठीक-ठीक नहीं समझ पाते और विधिवत 
यज्ञ नहीं करते वह अपने पार्थिव जीवन की अवधि के पूर्व ही परलोक चले जाते. 
हैं ( शतपथ ब्राह्मणा ११, २, ७२२) । 

अन्ततोगत्वा सभी मृत व्यक्ति जिसके 'अधीन हों ऐसी किसी औपचारिक 
न्यायसत्ता की धारणा का वेदिक काल में कदाचित ही कोई संकेत मिलता है । 
ऋग्वेद के एक अथवा दो स्थल, जहाँ इसका सन्दर्भ, देखा गया है'', इस 
प्रकार की व्याख्या की उपयुक्तता सिद्ध करने के लिये अत्यन्त अनिश्चित हैं। 
तैत्तिरीय आरण्यक ( ६, ५१२) में यह कहा गया है कि सत्यवादियों और 
असत्यवादियों का यम के सामने विभेद होता है । किन्तु यहाँ यम एक न्यायाधीश 
की भाँति ही कार्य करते हैं ऐसा प्रकट नहीं होता ।१२ 

“नरक” सम्बन्धी विश्वास भारोपीय-कालीन भी हो सकता है, ऐसा वेबर3 
भृगु = ०६१५०८१४ के समीकरण और इस तथ्य के आधार पर सिद्ध करते 
हैं कि इनमें से प्रथम को शतपथ ब्राह्मण के वर्णन के अनुसार दम्भ के 
कारण उसके पिता वरुण ने नरक की यातनाओं को देखने के लिये भेजा था, 
और द्वितीय स्वयं अपने दम्भ के कारण कठिन यातनायें सहन करने के लिये 
नरक में डाल दिया गया था । किन्नु इन दोनों कथाओं की समानता सम्भवतः 
केवल आकस्मिक ही है, क्योंकि नारकीय यातनाओ सम्बन्धी विश्वास भारत में 
एक बाद का ही विकास प्रतीत होता है।?“ 


१त्सिमर और शामन, किन्तु हॉपकिन्स इस निष्कर्ष को पाण्डित्य-प्रद्शन 
मानते हैं ~ रौथ : ज० अ० ओ० सो० ३, ३४५; गेल्डनर : फे० >वे० २२ 
का विचार है कि ऋग्वेद १०, १०९ में “वीचि? शब्द द्वारा नरक का प्रत्यक्ष 
सन्दर्भ है -- अथर्ववेद और ब्राह्मणों में “नरक? : हिट्ने : ज० अ० ओ० सो० 
१३, लर -- वेबर : त्सी० गे० ९, २४० और बाद -- हाँ० इ० १७५ -- 
“वेबर : त्सी० गे० ९, २३८; मूइर : सं० े०.५, ३१४-५ -- “जैक्सन : ट्रा० 
. का० (१०), २, ६७-७३ -- “रौय : ज० अ० ओ० सो० ३, ३२५-४७; 
तु०बो० बेगर : त्सी० गे० १, २३८ और बाद, भौ -- *तु० की० रिसमर $ 
आल्टिन्डिशे/लेबेन ४१८ और बाद; शर्मन: रो० फौ० ५, ५६९ और बाद; 
शर्मन : वि० लि० १२२ और बाद; के० ऋ० नोट २८७(क ); औ० वे० ५३८ 
और वाद; हॉ० इ० १४७ -- ” वेबर : त्सी० गे० ९, २३७-४३ -- १ *शर्मन: 


वि० छि० १५२-३ -- \औ० वे० ५४१-२ ? 
CC-0, Panini Kanya Ma २,८५० २१ २४२ — 
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(कुन : हे० गौ० २३; वे० बी०, १८९४, ए० ३ -- *“तु० की» वर्नेल द्वारा 
सम्पादित जैमिनीय ब्राह्मण १, ४२-४; -ऑटेल : ज० अ० ओ० सो० १५, 
२३४-८; आमेन : थि० लि० ५-८; स्पीगेल: ए० आ० १, ४५८; हॉ० इ० २०६। 


$ ७६. पितु-गण :- तृतीय स्वर्ग में रहने वाले भाग्यशाली मृतकों को 
पितृ-गाण कहा गया है। इस शब्द से सामान्यतया ऐसे आरम्भिक अथवा प्रथम 
पूर्वजों से तात्पर्यं है ( १०, १५८१” ) जिन्होंने प्राचीन पथों का अनुगमन किया 
और जो ऐसे द्रष्टा थे जिन्होंने उन पथों का निर्माण किया जिनसे होकर ही बाद में 
मृत व्याक्त जाकर उन लोगों में सम्मिलित हो जाते हैं ( १०, १४१४-४७ ) | 
पितरों को विष्णु के तृतीय पग से सम्बद्ध किया गया है ( १०, १५३ तु० की० 
१, १५४०) । ऋग्वेद के दो सुक्त इनकी प्रशस्ति में समपित हैं (१०,१५०-५४) । 

पितरों कौ विभिन्न जातियों का नवग्वों, विरूपों, अद्धिरसों, अथवंनों, 
मुगुओं और वसिष्ठों आदि नामों से उल्लेख किया गया है ( १०, १४४६-१४ ), 
जिनमें से अन्तिम चार उन पुरोहित परिवारों के नाम के ही समान हैं जिन्हें 
परम्परा ने अयर्ववेद” और ऋग्वेद के दूसरे तथा, सातवें मणडलों के सृजन का 
श्रेय दिया है। इनमें से अज्धिरसों को यम के साथ विशेष रूप से सम्बद्ध किया 
गया है ( १०, १४३७ )। पितरों को निम्न, उच्च और मध्यम, अथवा प्राचीन 
और बाद का भी कहा गया है; और यद्यपि इनमें से सभी अपने वंशजों 
को ज्ञात नहीं हैं, तथापि अभि सभी को जानते हैं (१०, १५१२-१३ )। 
अथर्ववेद में यह कथन है कि पितृ-गणा अन्तरिक्ष, पृथ्वी, और स्वर्ग में रहते हैं 
( अथववेद १८, २९ तु० की० ऋग्वेद १०, १५२ ) । 


हैं। यह उसी रथ पर आते हैं जिस पर इन्द्र तथा अन्य देव-गण,( १०, १५१ )। 
यह सोम प्रेमी हैं ( सोम्य : १०, १५१% इत्यादि ) और यज्ञीय कुशासन पर 
पेय का पान करते हैं ( वही “६ ) । 
लिये यह लोग तृषित रहते हैं, और 


| , और अग्नि के साथ आकर हवि ग्रहण 
करने के लिये आहृत किया गया है ( वही “59. १४४४-५ )। सहो की संख्या में 


आकर पितृगण यज्ञ स्थल पर क्रमानुसार आसीन होते हँ ( १०, १५१०-११ )+ 
जब पितृगणा यज्ञ स्थल पर आते हैं, तब कभी कभी 


अनुसार दुष्टातमायं भी मित्रों के वेश में उनके समाज में सम्मिलित हो जाती हैं। 


~ CC-0, Panini Kanya Maha Vidyalaya Collection. 


भी अथववेद ( १८, २८) के ' 
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७६. पितृ-गण ३२५ 
ड पितृ-गण भोजन के रूप में अपनी हवि प्राप्त करते हैं, जिसे एक स्थल पर 
(१०, १४३ ) देवों के लिये प्रयुक्त स्वाहा” शब्द के विपरीत “स्वधा” शब्द 
द्वारा व्यक्त किया गया है। इसी प्रकार बाद के संस्कारों में भी देनिक सोम- 
, निर्माण के समय देवों के भाग का पितरों के भाग से विभेद किया गया है 
` ( शतपथ ब्राह्मणा ४, ४, २२ )। पितृ-गण पूज्य हैं; स्तुतियाँ सुनने के लिये 
उनका आवाहन किया गया है; वह अपने उपासकों की रक्षा करते हैं; और 
'वंशजौं द्वारा उनके विरुद्ध कोई मानवोचित अपराध कर बेठने पर भी इन 
' चंशजों को क्षति न पहुँचाने के लिये उनकी स्तुति की गई है ( १०, १५४१४ 
तु० की० ३, ५५१ )। उषस्‌, नदियों, प्वंतों, आकाश और पृथ्वी, पूषनु तथा 
ऋशभुओं के साथ-साथ पितरों की.कृपा का भी आवाहन किंगां गया है ( ६, ५२४ 
७५२०; ७, ३५१२; १, १०६१ )। अपने उन पुत्रों को सम्पत्ति, सन्तान, और 
दीर्घजीवन प्रदान करने के लिये पितरों का स्तवन किया गया है (१०, १५९११; 
अथर्ववेद १८, ३१४४.४६२ ), जो इनकी ऋपापूर्ण दृष्टि के अन्तर्गत रहना चाहते 
हैं (१०, १४९) । अपने .वंशजों की रक्षा करने के लिये सामृहिक रूप से 
सिष्ठो (७, ३३* तु० की० १०, १५°) का आवाहन किया गया है। इनके 
अतिरिक्त अलग अलग पूर्व॑ज, जैसे तुवंश”, 'यदु', और 'उग्रादे' आदि का भी 
आवाहन मिलता है ( १, ३६: )। 


पितृगण अमर हैं ( अथवंवेद ६, ४१० ), और इन्हें अक्सर देवता कहा गया 
है ( १०, ५६“)? । अङ्गिरसां तथा इसी प्रकार के अन्य समूहों के दिव्य चरित्र 
के साथ प्राचीन पुरोहितों का गुण भी संयुक्त कर दिया गया है। कभी-कभी 
सृष्टि विषयक देवोपम, कार्य भी पितरों पर आरोपित किये गये हैं। इस 
प्रकार यह कहा गया है कि इन्होंने आकाश को तारों से अलंकृत किया, रात्रि 
में अन्धकार को तथा दिन में प्रकाश को स्थित किया ( १०, ६८“ ); गुप्त 
प्रकाश को खोजा और उषस्‌ को उत्पन्न किया ( ७, ७६“ तु० की०, १०, 
- १०७१ ), और सोम के साथ मिलकर आकाश तथा तथा पृथ्वी को विस्तृत 
किया ( ८, ४८१३ ) । 
५ जिस प्रकार शव-भक्षण करने वाले अन्निका, देवों के पास यज्ञ भाग ले 
जाने 'वाले अझि के साथ' विभेद किया गया है ( १०, १६" ), उसी प्रकार पितरों 
के पथ का भी देवों के पथ के साथ विभेद है (१०, २-१८१ तु० की० ८८१*)४। 
इसी प्रकार शतपथ ब्राह्मण में सवर्ग लोक' का 'पितृ-लोक' के साथ विभेद 
मिलता है, और प्रथम का द्वार उत्तर-पूनं में ( शतपथ ब्राह्मण ६, ६, २“) 
तया दवितीय का हमि | १3+, 5,8०० 4 जाया गया है । पितरों 
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को मनुष्यों से भिन्न एक पृथक वर्ग हीं कहा गया है जिनकी अलग से सृष्टि 
हुई है ( तेत्तिरीय ब्राह्मण २, ३, ८२) | 


३२६ 


"अझ्निपुरोहित अथवंनों और अज्ञिरसों को अथवेबेद की रचना का श्रेय 
देना ऐतिहासिक दृष्टि से उचित है, क्योंकि महाकाऱय में भो अझि-पूजा अथर्ववेद 
से हो सम्बद्ध है: तु० की० वेबर : हिस्ट्री ऑफ इन्डियन लिटरेचर १४८; हॉ० 
इ० १५९ -- हॉग: गौ० ऐ० १८७५, ९४; से० बु० ई० ४२, ६६०; औल्‍्डेन- 
वर्ग : से० बु० ई० ४६, १६२ -- अन्यथा हॉ० ३० १४५, नोट १ -- ण्तु० 
की० हिरण्यकेशि पितृमद्धसूत्र, कैलेण्ड का संस्करण, लौपज्जिग, १८९६, १० ५५; 
हॉ० ३० १४५, नोट ४-- सामान्य रूप से दक्षिग दा पितरों की दिशा है 
( शतपथ ब्राह्मण १, २, ५१०) : यह धारणा भारतोव-ईरानी है, तु० की० 
कने : वुद्धिज्म १, ३५५; कैलेण्ड : आ० आए० १० १७८-१८०; औ० वे० ३४२, 

` नोट २; त्सी० गे० ४९, ४७१, नोट १; हॉ० इ० १९०। 


§ ७७, यम :— भाग्यशाली मृतकों के प्रधान 'यम” हैं। ऋग्वेद के कवियों 
के विचारों में परलोक जीवन-सम्बन्धी धारणा के अत्यन्त क्षीण विकास के 
कारण ऋग्वेद के केवल तीन सूक्त ( १०, १४-१३५.१५४ ) हो यम को 

सम्बोधित किये गये हैं । इनके अतिरिक्त एक सूक्त ( १०, १० ) में यम तथा 
उनकी बहन यमी के बीच वार्तालाप मिलता है। ऋग्वेद में यम का नाम प्रायः 


५० बार, किन्तु सदेव प्रथम और ( अपेक्षाकृत अधिक वार ) दशम मण्डलो में 
ही माता है। ; 


यह देवों के साथ आनन्दपूर्वक रहते हैं ( ७, ७६९; १ ०, १३५१ )। जिन 
अलग-अलग देवों के साथ इनका उल्लेख है, वह वरुणा ( १०, १४१ ), वृहस्पति 
( १०, १३१४१ ), और मुख्यत: अप्नि हैं जो कि मृतकों को ले जाने वाले के 
रूप में स्वभावतः इनके साथ घनिष्ठ रूप से सम्बद्ध हो गये हूं । अग्नि, यम के 
मित्र ( काम्य : १०, २१०) और पुरोहित ( १०, ५२३) हैं । एक देवता 
( १०, ५११ ) और यम ( जो दोनों ही सम्बद्ध आशय की दृष्टि से समान हैं.) 
ने गुप्त अमि को खोजा (वही 3 )। अभि, यम, म : 
ही व्यक्ति के नामों के रुप में उल्लेख है ( १, १६४१ ) । अग्नि देवों 
गणना में यम का भी उल्लेख है(१ ०, ६४२.९२११ ) | वा 
' अतः यह निश्चित है कि. यम भी एक देवता 


ही हैं। फिर भी इन्हें स्पष्ट 
खूप से एक देवता नहीं वरन्‌ केवल एक ऐसा राजा i 


ही कहा गया है ( ९, ११३८; 
र ७ मराज्ञ ; १०, १ क 
बस्ण ही वह दो राजा है भें स्वगं न ६* )। यम और 


(१०, १४०) । समपित (क कर मृत व्यक्ति देखता है ` 
५ सी विस त Mar Vi कक (११०, १४ ) में” 


रट 
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इन्हें मृत पितरों और मुख्यतः भङ्गिरसां के साथ ( मन्त्र “° ) सम्बद्ध किया 
गया है। यम इन्हीं पितरों के साथ यज्ञ-स्थल पर आते और आनन्दित होते हैं 
_ (मन्त्र २४.१५०) । वाद के ग्रन्थ ( तैत्तिरीय आरणग्रक ६, ५९; आपस्तम्ब 
श्रौत सुत्र १६, ६ ) यम के अश्चों का उल्लेख करते हैं जिन्हे स्व्ण-ेत्रो और 
लौह-खुरों वाला कहा गया है। यम व्यक्तियों को एकत्र करने वाले (१०, १४); 
मृतकों को विश्रामःस्थान प्रदान करने वाले ( १०, १४१; अथर्ववेद १८, २*° ) 
और उनके लिए आवास निर्मित करने वाले हैं ( १०, १८१° )। 
यम का आवास आकाश के दूरस्थ स्थानों में स्थित है (९, ११३ )। 
तीन लोकों में से दो सवितृ के तथा एक यम' का है ( १, ३५० तु० की” 
१०, १२३६) जो तृतीय और उच्चतम है (तु० की० } ७३ )। वाजसनेयि _ 
संहिता ( १२, ६३ ) में यम को यमी के साथ उचतम आकाश में रहने वालाः 
कहा गया है। अपने. आवास ( सांदन' ) में, जो देवों ( देवमान ) का भी द 
गृह है, यम संगीत तथा वीणा के स्वरों से घिरे रहते हैं (१०, १३५० )। 
यम के लिए सोम दवाया जाता है, इन्हें घुत समर्पित होता है ( १०, 
:१४१३-१४ ) और यज्ञ स्थल पर आकर कुशासन पर विराजमान होने के लिए 
इनका आवाहन किया गया है ( १०, १४ )। अपने स्तोताओं को देवों तक 
पहुँचाने और उनके जीवन को दीध॑ बनाने के लिये इनकी स्तुति की गई है 
( १० ? १४१ ) । हू 
इनके पिता विवस्वत्‌ हैं (१०, १४” ), जिनके साथ ही सरणयू का इनकी . 
माता के रूप में उल्लेख है (१०, १७' )। इन्हें अनेक बार 'वेवस्वत” पेतृक 
_नाम से भी सम्बोधित किया गया है ( १०, १४', इत्यादि ) । यह गुण भारतीय 
इरानी है, क्‍योंकि अवेस्ता में सोम दबाने वाले प्रथम व्यक्ति के रूप में 'वीवन्हवन्त्‌' 
द्वारा पुरस्कार स्वल्प 'यम' को पुत्र? के रूप में प्राप्त करने का उल्लेख है। 
अथर्ववेद ( १५, २ तुश की० ३ "८ ) में यम को विवस्वतु से श्रेष्ठ बताया 
गया है और स्वयं यम से श्रेष्ठ कोई नहीं है । 
ऋग्वेद ( १०, १०४) में अपने वार्तालाप के समय यम और यमी अपने 
. को गन्धर्वं और जलीय दिव्यांगना ( अप्या यषा ) की सन्तान कहते हैं। आगे, 
यम को यमी 'एकमात्र मरणशील' ( मन्त्र २) कहती है। एक अन्य सक्त में 
यह कथन है कि यम ने मृत्यु का वरण और अपने शरीर का परित्याग किया 
(१०, १३” )*। दूसरों के लिये पथ-प्रशस्त करते हुए यम उस परलोक 'में 
चले गये* जहाँ प्राचीन पितृगण भी गये हैं ( १०, १४'* )। यम मरणशोलों 
में सर्वप्रथम मृत होने वाले व्यक्ति थे ( अथर्ववेद १८, ३ )। यहाँ 'मरणशीलः 


. का अर्थ केवल हस होत मी गरणी 
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कहा गया है । मृतकों में सर्वप्रथम और प्राचीनतम होने के कारण यम को, 
उनके पीछे मृत होने वालों का प्रधान मान लेना अत्यन्त सरल है।* यम को 
'वसनेवालों का अधिपति” ( विश्पतिं), 'हमारे पिता” ( १०, १३५१ ) कहा 
गया है। बाद के ग्रन्थों में यम के माध्यम से ही मनुष्यों का, 'विवस्वान्‌ 
आदित्य?” के वंशजों के रूप में वर्णन किया गया है ( तैत्तिरीय संहिता 
६, ५, ६ तु० की० शतपथ ब्राह्मण ३, १, ३४; ऋग्वेद १ । १०४१ )। 
ऋग्वेद तक में यम, सुर्य के साथ सम्बद्ध प्रतीत होते हैं; क्योंकि 'यम द्वारा 
प्रदत्त" आकाश में भ्रमण करने वाले (सूर्य ) का अर्थ सम्भवतः अमर हो गये 
लोगों को यम द्वारा प्रदत्त सौर-आवास है ( १, १६३२ तु० को० 5३०) । 


मृत्यु ही यम का, पथ है ( १, ३८” ) और एक बार (१, १६५"; तु० 
की» मेत्रायणी संहिता २, ४; अथर्ववेद ६, २८१.९३१ ) इन्हें मृत्यु के साथ 
ही समीक्षत किया गया प्रतीत होता है।” यम के शद-पाश ( पद्दीश ) 
को वरुण के पाश'' के ही समानान्तर बताया गया है ( १०, ९७९ )। इस 
प्रकार को प्रवृत्तियों, तथा इनके दूतों के कारण भी, ऋग्वेद में यम बहुत कुछ 
एक भय की वस्तु रहे होंगे। किन्तु अथर्ववेद तथा बाई के पुराकथाशार्र में, 
मृत्यु के भय के साथ अपेक्षाकृत अधिक धनिष्ठरूप से सम्बद्ध होने के कारण 
यम मृत्यु के देवता बन गये हैं ( यद्यपि महाकाव्यों तक में इनका क्षेत्र किसी 
भी. प्रकार केवल नरक तक ही सीमित नहीं है )'३। बाद की संहिताओं में 
'अन्तक', 'मृत्यु', ( बाजसनेयि संहिता ३९, १३ ) और “निऋँति” ( अथर्ववेद ६, 


२९३; मैत्रायणी संहिता २, ५६ ) के साथ यम का उल्लेख है, और मृत्यु" 
हे है ( अथर्ववेद ५, ३०१९; १६, २, इत्यादि ) । अथर्ववेद में मृत्यु को 
मनुष्यों का और यम को पितरों का ( अथर्ववेद ५, २४१३-४ ) अधिपति कहा 


गया है, और “निद्रा” यम के क्षेत्र से आती है ( १९, ५६१ इत्यादि ) । 


यमज' "भी है, जिसमें यह 
तया द्विवाचक पुलिङ्ग अथवा स्रीलिङ्ग में ) 
में 'वल्गा' अथवा निर्देशक” के अर्थ में 
ह्‌ ग्वेद में यम वास्तव में यमी के साथ का 
`! अवेस्ता (यज्ञ ३०, ३ ) में भी 'यिम' में 


र 
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माना गया है, किन्नु यह व्युत्पत्ति वेदिककाल की विचारधारा के अनुकूल 


नहीं है। 


या तो एक “उछूक” अथवा एक “कपोत” को प्रत्यक्षतः मृत्यु के साथ समीकृत 
करते हुये यम का दूत कहा गया है ( १०, १६१४ तु० की० १२३६ )१८ | 
इस प्रकार यम और मृत्यु दोनों के ही दूत एक समान ही प्रतीत होते हैं 
( अथर्ववेद ८, ८”? )। फिर भी, यम के नियमित दूत, जिनका विस्तृत विवरण 
दिया गया है (१०, १४) दो श्वान हैं। यह चारनेत्रोंवाले, चौड़ी 
नासिकावाले, शबल, उदुम्बल (भूरे ), तथा सरमा के पुत्र ( सारमेय ) हैं 
यह ऐसे रक्षक है जो पथों की रक्षा करते हैं ( १०, १४११ ) अथवा पथ पर 
बैठे रहते हैं ( अथर्ववेद १८, २९ )। मृत व्यक्ति से यह अनुनय की गई है 
कि वह इन थानों के पास से शीघ्र आगे बढ़ कर उन पितरों से जा मिले जो 
, यम के साथ आनन्दपूर्वंक जीवन व्यतीत कर रहे हैं ( १०, १४१” )। यम से 
' भीयह स्तृत्ि की गई है कि वह मृतक को. पितरों के पास पहुँचा दें, उसे 
व्याधियों से मुक्ति और सुरक्षा प्रदान करे । जीवन में आनन्द लेते हुये 
( असुतृप्‌ ) यह श्वान मनुष्यों का निरीक्षण और उनके बीच यम के दूतों के 
रूप में भ्रमण करते हैं । सूर्य के प्रकाश का बहुत दिनों तक लगातार आनन्द 
लेते रहने का आशीर्वाद देने के लिये इन -श्वानों का स्तवन किया गया है। 
इस प्रकार, मतुष्यों में से उनका पता लगाना जो मृत होनेवाले हैं, तथा यमलोक 
के पथ से होकर यम के क्षेत्र में प्रवेश करनेवाले लोंगों पर दृष्टि रखना ही 
इनका प्रमुख कार्ये प्रतीत होता है। अवेस्ता में एक चार नेत्रों और पीले 
कानोंदाला कुत्ता उस 'चिन्वटू पुल” पुल के किनारे पर दृष्टि रखता है जो 
इस लोक से परलोक को मिलाता है, और इसका भ्रुँकता पवित्रात्माओं के वास 
से दानव को इसलिये दूर भगा देता है कि कहीं वह इन आत्माओं को नरक में 
न घसीट ले जाँय ।'° इस वात को स्वीकार कर लेने के लिये पर्याप्त प्रमाण 
उपलब्ध नहीं है कि यम के दोनों धानो को दुष्टों की आत्मा बहिष्कृत रखने 
वालः माना जाता था, यद्यपि उन्हें ऐसा माना गया होना सर्वथा सम्भव है ।५ 
फिर भी, यदि ऑफरेलत२ ने ऋग्वेद ७, ५५२५ की ठीक-ठीक व्याख्या की है 
तो उनके अनुसार इन कुत्तों का उद्देश्य दुष्टों को वहिष्कृत करना ही था। 
अथर्वेवेद में यम द्वारा मनुष्यों के बीच भेजे हुये दृतों को बहुवचन ( अथवंवेद 
८, २१, ८११ ) तथा द्विवाचक ( भथर्ववेद ५, ३०४ ) दोनों ही रूपों में व्यक्त 
किया गया हैं। इन दोनों कुत्तों में से एक को “शबल' ( चितकवारा ) और 
दसरे को श्याम' (काला) कहा गया है ( अधर्ववेद ८, १" )। 'शबल' 
शब्द को यूनानी:08 प्रक्ष/क्त कि 2 WIMa अह्री, तिमता है किन्तु दस 
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समीकरण पर शंका की गई है।* बर्गेन (१,९३) का विचार है कि यह 

दोनों कृत्ते केवल यम ( अम्नि के रूप में) और यमी के ही दूसरे रूप हैं; और 


बाद की पुराकथाशास्र के उस गुण को ही जो यय को स्वयं आकर मृतकों को 
ले जानेवाले के रूप में व्यक्त करता है, आप प्रमुख मानते हैं ( १, ९२ )। 
ब्लुमफील्ड** यम के दोनों कुत्तों को सूर्यं और चन्द्रमा के साथ समीकृत 
करते हु\।१ 

सभी उपलब्ध प्रमाणं के आधार पर यही निष्कर्ष सर्वाधिक सम्भव प्रतीत 
होता है कि यम, सवंथा अलग-अलग जातियों में भी मिलने वाला एक ऐसा. 
पुराकथाशास्तरीय रूप है जो मृत आत्माओं के प्रधान का प्रतिनिधित्व करता है । 
मानव नाति का प्रथम प्रौरारिक पिता होने, तथा मृत व्यक्तियों में प्रथम होने 
के रूप में इसकी धारणा से स्वभावतः यही निष्कर्ष निकलता है। मानव 
जाति को उत्पन्न करनेवाले प्रथम यमज यम और यमी =यिम और यिमेह\%, 
भारतीय-ईरानी काल के ही प्रतीत होते हैं। ऋग्वेद १० , १० में यम को 
अनाचार के अपराध से मुक्त करने के प्रयाम द्वारा यह व्यक्त होता है कि इस 
अनाचार सम्बन्धी विश्वास का भी अस्तित्व था ।** भारतीय-ईरानीकाल में स्वयं 
यम को ही एक स्वरॉ-युग का राजा माना गया हो सकता है, क्योंकि अवेस्ती 
में यह एक पाथिव* और ऋग्वेद में द्युलोक के शासक हैं। रौथ तथा अन्य 
विद्वानों” का मत है कि यम की मूलतः एक मनुष्य के रूप में ही कल्पना की 
गई थी। यमी को इन्द्राणी तथा अन्य की भाँति एक बाद का सृजन मानते” 
हुये मेयरं का यह विश्वास है कि यमज यम मुलतः “परवर्ती अहं’ के रूप में आत्मा 
का ही प्रतिनिधित्व करता था?॥ अनेक अन्य दिद्वानों का विश्वास है कि यम 
मुलतः किसी प्राकृतिक घटना का प्रतिनिधित्व करता था। कुछ का विचार 
है कि यह अम्नि,"२ सूर्य, समाप्त होते हुये दिन अथवा अस्त होते हुये सूर्य का 
एक रूप, और इसलिये मृत्यु का देवता थाः*। , हिलेब्रान्ट* के विचार से. 
चन्द्रमा ही यम है जिसमें मृत होने की विशिष्टता है, और इस प्रकार यह सूर्य 
का मरणझ्ोल पुत्र तथा पितरों से घनिष्ठ रूप से सम्बद्ध है। फिर भी, आपका 
विचार,है कि यम केवल भारतीय-ईरानी काल मे ही एक चन्द्र-देवता रहा 


होगा, किन्तु न तो अवेस्ता में ही ऐसा रह गया है और न वेद में, जहाँ यह 
केवल एक्‌ पार्थिव स्वर्ग अथवा भाग्यशाली 


ली मृतकों के लोक का शासक 
` मात्र है। 


RT दु 
लुडविग : ऋग्वेद का अनुवाद ४, १३४ ६ हैः 
८ ) इसे नरक” मानते हैं-- 
शस आवास को ( अथर्ववेद २, १२७, १८, २४ * | ३७० थे 


[ आवा २ मेँमी)निसका सई 
ही यम का डोकटशथगरा-मागाईने क्री धीन RO तैशिरीय 
रे ४ १ : 
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७७, यम ३३९ 
आरण्यक ६, ७, २* तु० की० ऋग्वेद १०, १८१ ); पिशल : वेदिशे स्ट्टडियन 
१, २४२, में यम का देवालय? मानते हें । अथर्थवेद १८, ७ ^^ में वर्णित यम 
के एक 'हर्म्य! को एद्दी समाधि” के अर्थ में दण करते हैं ( तु० की० शर्मेन : 
वि० रि० १३८) । -- ३तु० की० रौथः त्सी० गे० २, २१८ -- “सायण के 
साथ सहमत होते हुये मेक्स मूळर इन दोनों को "विवस्वत्‌? और सरण्यू? के 
साथ समोक्कत मानते हैं -- “यह व्याख्या सन्दिग्ध है, तु० की० शमन : वि० 
लि० १४६ -- *तु० की० रौथः निरुक्त, प्रस्तावना १२८; झार्मन : वि० छि० 
११३ -- "हॉ इ० १२८ -- “क्ुन : हें० गौ० २१; शर्मन : वि० छि० १६७ -- 
५३ कसर अभि को, तथा एक या दो बार इन्द्र तथा वरुण को भी 'बिइपति' 
कहा गया है -- * तु० की० रौथ : इण्डिशे स्ट्रडियन १४, ३९३ -- 55 किन्तु 
इस स्थल का अर्थ 'यम (और) छत्यु' हो सकता है" १२तु० की० 
ब्लमफील्ड : अ० फा० ११, ३५४ -.५. ¬ ^ शर्मन : वि? लि० १५५ -- 
१४३० पु० १४२, नोट १-- यम और यमी का साथ-साथ सवग में रहने 
वालों के रूप में उल्लेख दै: तैत्तिरीय संहिता ४, २, ५३; वाजसनेयि संहिता 
१२, ६३, शतपथ ब्राह्मण ७, २,११ ;तैजिरीय आरण्यक ६, ४* -- १ स्पीगेळ : 
ए० आ० १, ५२७ -- *घ्रासमैन : कु० त्सी० ११, १३; त्यूभैन : कु० त्सी० 
३२, ३०१, की भी यही व्याख्या है। -- “शमेन : वि० छि० १३०, नोट _ 
३ -- ?*ऋग्वेद ९, ४१९ में ऐसे किसी पुल के अस्तित्व को स्त्रीकार करले 
के लिये कोई आधार नहीं है ( तु० की० शर्मेन : वि० छि० ११० ), और न 
ऋग्वेद १०, ६३१” में ( तु० की० रामेन: वि० छि० १११ ) एक नदी ( वेवर : 
इण्डिशे स्कीउज़ेन १०) का हीं आशय है। -- २०से बु० ई० ४, 2009 “८ 
२१/्सिमर : आहिटण्डिशे लेवेन ४१९; शर्मन: वि० लि० १२७. १५२; औ० वे० 
५३८ -- **इण्डिशे स्टूडियन ४, ३४१ और बाद; तु० की० त्सिनरः आहिकः 
ण्डो लेबेन ४२१३ के० ऋ०, नोट २७४ -- ` वेनफे : वेश व० १४५६४ 
कुन : $० त्सी० २, २१४; वेत्र :.इण्डिशे स्टूडियन २, २९८; मेक्स मूलर : 
ले० लैं० ( १८९१ ), २, ५९५; के० ऋ० नोट २७४ (क ) ¬ 5३0० को० 
रोड : साइकी १, २८०, नोट १ --  ज० अ० ओ० सो० १८९३, ९० १६२- 
७२ -| **काठक ३७, १४ ( मैत्रायणी संहिता, १०,१०१, नोट २), कौषीत्तफि 
आह्वाण'११, ९ ( «दिन और रात); शतपभर ब्राह्मग ११, १, ५' ( चन्द्रमा, 
एक आकाशीय श्वान ); यम के श्वानो के थिषय पर तु० की० राजेन्द्रलाल मित्र : 
प्रो० रा० ए० सो०, मई १८८१, १० ९४. ९६, और इण्डो-एरियन्स, कलकत्ता, 
१८८१, २, १५६-६५; स्पीगेल : डी० पी० २२९-४० हि० वे० ना० १, २२५. 
५१०-१; कैसरटेली : डॉग ऑफ डेथ, दे० रें०, ४,२६९ और वाद , 
२७,पागेछ : डो० पी० २४६ -- `“रौथः ज० अ० 'ओ० सो० ३, ३३५; ५ 
डर्मेस्टेटर : औ० आ० १०६ ¬ २५तेथ : त्सी० गे० ४, ४२०; 'यिम? के ॥ 
अवेस्ता में प्रथम मनुष्य दीने के चिह्न के लिये तु० की० दमन : वि० लि० | | | 
१४८, नोट १ — 3०रीथ ; त्सी० गे) ४, ४२५ और बाद; / इण्डिश स्ट्र्डियुन | 
१४, ३९२ दॉपकिन्स : प्रो० सो० मई १८८१ -- _ इण्डोजमनिशे माइथेन 
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१, २२९. २३२ -- कुन : हे० गौ० २०८; वर्गेन : छ० रि० वे० १, ८९; 
तु० बी० वेबर : राजसूय, १५, नोट १; यास्क : निरुक्त १२, १० (यमन 
विद्य॒त अझ्चि, यमी = गर्जन की ध्वनि ) शर्त: त्रिश छि० १३२, नोट २ -- 
३३त्नी ; २२-३ -- बे बी० १८९४, १० १ ( यमी = रात्रि ) - ˆ मैक्स 
मूलर : ले० ले० २, ६२४-७; मैक्स मूलर : इण्डिया, २२४; मेक्स मूळर : ऐे० 
रि० २९७-८; बैन : मैंनुयेल वेदिके २८३ ( सूर्य, जो अस्त हो चुका दै) ¬ 
3४ है० वे० मा० १, ३९४ और बाद; १० फौ० १, ७; हाडीं : वे० पी० ४३ । 


इस अध्याय के लिए निम्न स्थल भी देखिये : रीथ: त्सो० गे० ४, ४१७- 
३३; ज० अ० ओ० सो० ३४२-५; हिटने : ज० अ० ओ० सो० ३, २२७-८; 
१३, ०-५; हि० स्ट० १, ४६-६३; वेस्टरगाडे : इन्डिशे स्ट्रडियन २, 
४०२-४०; मूइर : सं० टे० ५, २८४-३३५; डोन्नर : पिण्डपितृयश, १०१४ 
२८; त्सिमर : आस्टिन्डिशे लेवेन ४०८-२२; वर्गन : छ० रि० वे० १, ८५-९४ 
२, ९६; के० ऋ० ६९-७१; स्पौगेल : डो० पी० २४३-५६; छैनमेन : संस्क्त 
रीडर ३७७-८५; शर्मन : वि० लि० १२२-६; हि० वे० मा० १, ४८९- 
५१३; त्सी० गे० ४८, ४२१; एह्वो : ड० य०, और डी० य०; हॉपकिन्स : प्रो० 
सो०, १८११, ००४-४; हॉ० इ० १२८-५०"२०४-७; मैक्स मूलर : सा० रि० 
१७७-२०७; औ० वे० ५२४-४३; से० बु० ई० ४६,.२९; जैक्सन: ज० अ० 
ओ० सो० १७, १८५। 
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१३- 


—१०. 


-१२ 
१६- 


शुद्धि-पत्र 
अशुद्ध 
प्रादिशः 
ब्रह्मा 
खष्ट्ट 
ऋगणभुस 3 


मातंड 

ब्रह्मा ( दो बार ) 

वाषट्कार 

“मही” 

ब्रुवानः 

हारितः 

(७, ९८४+ ) 

( दक्षपितरो ) 

उषस्‌ का जन्म एक रथ 
पर हुआ है। 
/ जात्रि ) 


श 


त्वषटु 

“क्रमुओं' 

“शक्तिका पुत्र' के बाद इतना 
और जोड़िये : (§ ३५) 
कहा गया है। पूषनै 
“मुक्त करने के पुत्र” 
हैं। इन्द्र को सत्य का. 
पुत्र' ००००००००० 

मार्ताण्ड 

ब्रह्म ( दोनों स्थलों पर )' 

वषट्कार 


यही 


( जामि ) 
/ 
चलते ह sso ००० 
(हरी) 
सौत्रामणी 


बु मो 
नोट :-- जिस पंक्ति-संख्या के पहले डेश (- ) चिह्न है उसे ऊपर से, और 
जिसके बाद डैश है उसे नीचे से गिनें। 
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पृष्ठ. पंक्ति अशुद्ध शुद्ध 
१११ पन वर्षा | वर्ष 
११८ -८ कौशिकों कुशिकों 
१२५ १-११- एकट एकत 
१३० नर एकट एकत 
१३७ -१ िश्वेदेवस्‌ ' विश्वेदेवों 
१३७ १०- ऋुक्षत्‌ ` ऋयुक्षन्‌ 
१३९ -९ के रूप व्याख्या के रूप में व्याख्या - 
१४६ —¥ रुद्र रु 
१५१ 5 मरुद्वृद्धा मरुद्वृधा ' 
१५५ १२- विश्वेदेवस्‌ विधेदेवों 
१६४: -७ सारस्वत' 'सरस्वत' 
१६७ -१३ ( आजुंनी ) ( अजुंनी ) 
१८० -३ प्राणियों , पणियों | 
` १८९ -७ ( असुर): (आसुर) २]. ( 
२०९ -१२ ( रपि: ९, ४८३) ( रयि : ९, ४८३) 
२२१ = मता माता 
२२३- -३ त्वक्ष' | त्वक्ष ` 
२३५ ३- रात्रिः. ` “रात्री” 
5. is द्यौस्‌ 
२३७ 7 माही मही 
२३७ ६ पुरूरवों पुरूरवस्‌ 
२३७ -१२ विश्वेदेवस्‌ विश्वेदेवों 
२४३ पन हैं, जो हैं। इन्द्र-सोम ऐसे युद्धोपम 
म कारये करते हैं जो*“* 
२५० १६- सौपस स्वपस्‌ 
२६९ १०- ` सर्यणावतु शर्येशावत्‌ . ` 
२९२ ११- 'संवर्ण” ` संवरण । 
हि रत ( शानु ) ( सानु ) 
३०७ -४-६-१३ रिजिश्वन्‌ क्रजिश्वन्‌ 
-१४ -१६ " 
८ 
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शब्दानुक्रमणिका 


अंश ८१, ८५ 

अंशु १९८, २१६ 

अंहस्‌ २३० 

अगस्त्य २८०, ३१८ 

अगोह्य ६५, २५४ 

अझ्ायी २३८ 

अझि $ ३५ (५६७-१९० ) 

अभि का अन्तरित्तीय रूप १७४; इनके 
साथ पैतृक मित्रता १८२; एक सहान 
उपकारक के रूप में १८५; एक 
पत्ती के रूप में १६८; इनके जन्म 
१७२; इनके तीन जन्म १७६; इनक 
अनेक जन्म १७८; इनके श्राता 
१५९; रत्तसों को भस्म कर देते हैं 
३३५; इनके रथ और अश्व १७१; 
इनका दिव्य रूप १७५; जड़ पदार्थों 
के साथ तुळना १६९; झतकों का 
पथ-प्रदर्शन करनेवाले ३१४-३१५; 
झव-भक्तण करनेवाले ३२५; इनके 
दिव्य कायं १८६-१८७; रचर्सो को 

` भगाने वाले १८०; कौटुग्बिक १८१- 

१८२; इनके नाम ब्युत्पत्ति 
१८८; इनके पिता १७२; इनका 
भोजन १६९-१७०; यह पाद्‌-विहीन 
और सर-बिहीन हैं १६८; पापों को 
क्षमा कर देते हैं १८५-१०६; इनके 
दिविध रूप ७; इनकी महानता 
१८६; गुप्त- २६६, २७८; अञ्नि को 
समर्पित सूक्त २६६; अन्य देवों के 
साथ समीक्कत १८०; इन्द्र के यमज 
आता हैं १०७; इन्द्र के साथ इनका 
विभेद किया गया है १८३, १८५, 
१८७; इनका विद्य॒त-रूप १८६; 
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नका चान्द्र-ख्प १४९; पर्क दूत 
के रूप में १८२-१८३; एक पुरोहित 
के रूप में १८३-१८४; रच्चर्सो का 
वध करने वाले ३१७; इनका गर्जन 
१७१; इनकी सात जिह्वाये १६८ 
एक सर्प के रूप में २९१; धोस के 
पुत्र ३८; शक्ति के पुत्र २१; सूर्य के 
रूप में १७४; जळ में स्थित १०८, 
१३२; इनको छुद्धि १८४; यह 
युवा हें १७३। 
अझ्ि : अत्रि के साथ सम्वद्ध २७५, 
२७७, कप्व के साथ २७७, पर्जन्य 


के साथ १६०, २४५, सोम के साथ. 


१८०; पर्जन्य के साथ विभेद्‌ २४५; 
सोम के साथ विभेद २४५ 

अभि : कुमार १४१; -गाहस्पत्य ३१४; 
-यविष्ठ ३१२; -वैद्युत १७७, २१२ 

अझी-पर्जन्या २३९ 

अझी-षोमा २३९ 

अग्रजा २२२ 

अग्रिय २०७ 

अग्रे २०७ 

अङ्कुश १०४ 

अङ्गिर २७४ 

अङ्गिरस १८३, १८४, १९४, २६४; अभि 
की एक उपाधि के रूप में २७२, 
२७८ 

अङ्गिरसः $ ५४ ( २७०-२७३ ); २६, 
८२, ११५, १२०, १२६, १९३, २२२, 
२३८,२६६, २६८, २७१, २७२, २७३, 
२७४, २७५, २७९, ३०३, ३२४, ६२५; 
एक प्राचीन पिता के रूप सं २७०; 


i 


oa 
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३३६ 


पणियों के शञ्जु के रूप में २९८; 
इनके गायन २७१; यस के पुत्र ३८ 

अङ्गिरस्तम २७१ 

अङ्गिरस्वत्‌ २७२, २७३ 

अघाश्व २८४ 

अघ्न्या २८७ 

५/अज्‌ १८८ 

अज १३९ 


अज एकपाद्‌ $ २७ (१३८-१३९); ५३२, 
१३७, २०७ । 

अजन १३९ 

अजर ११० 

अजाश्व ६८ 

अतिथि १७५, १८१ 

अतिथिग्व १२०, २७९ 

अत्क २०२ 


अन्नि $ ५६ ( २७५-२७७); २६, ९५९, 
२६४, ३०५, ३१८; सूय को प्राप्त 
करते हैं २७६; इनके नाम की 
च्युस्पत्ति २७६; 

अत्रिन्‌ २७६ 

अन्निवत्‌ २७३ 

अथयु २६९ 

अथवन्‌ $ ५२ (२६८-२६९); २६४, २८०; 


अस्नि के साथ समीकृत २६८; 
अथवंवेद्‌ ६ 


अथर्वा ङ्विरसः २७२ 


अदिति § ३१ ( २२९-२३४ ); २३, २५, 
२८, ६०, ८२, ८४, ८५, ८६, १०६, 
२४७, २८६, २८७; इसकी दो प्रमुख 
चारित्रिक विशेषताय २३२; दत्त के 
साथ सम्बद्ध २३०; २३१; इसके 
नाम की व्युत्पत्ति २३०; पाप से 
मुक्त करती है २३०; विश्व के साथ 
समीक्कत २३१; इसका' मातृत्व 
२३२; इसके पुत्र २३ 

अदितित्व २३० 

अदितेः पुत्राः २३३ 
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अनशेनि ३०९ 

अनवद्य ८४ 

अनष्टपशु ६८ 

अनष्टवेद्स ६८; ६९ 

अनस्‌ ११९ 

अनागास्त्व २३० 

अनिमिष ८३ 

अनुक्रमणी १८८, २७२ 

अनुमति २२७ 

अन्तक ३२८ 

अन्तरिक्त १६, १३६ 

अन्धस्‌ १९९ 

अश्न १९९ 

अपस्‌ २५० 

अपां नपात्‌ $ २३ (१३१-१३३); १३७, 
१६२, १६६, १८८; अञ्चि के साथ 
समीकृत १३२, सवितृ के साथ ६० 
अवेस्ता का अपाम्‌ नपाट है १२ 

अपाला ५२१ 

अप्या ११५ 

अप्यायोपा २५५, २२७ 

अप्सरस्‌ $ ४७ ( २५५-२५८ ); २५९, 
२६० 

अप्सुजित्‌ ११० 

अप्सुमत्‌ १७५ 

अब्जा १३७ 

अञ्ज १३२, १५८ 

अञ्रिय १९५ 

असति ५९ 

अमित्र ३०२ 


अस्त १९९, २०४, २०६, २११, २१४, 
२४१, ३०६ 

अस्वा १६४ 

अम्बिका १४१ 


अम्भुण ३१२ 
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अरणी १३६, १७२ हं ९६; यज्ञस्थळ पर प्रतिदिन 
अरण्यानी २९४ । तीन वार आते हैं ९५; इनकी 
अरमति २२७ प्रकृति सम्बन्धी प्राचीन व्याख्यायें 


अराति ३१३ ९९; द्यौस्‌ के पुत्र हैं ३८, ९५; विव- 
अरिष्ट ८३ स्वत्‌ और सरण्यु की सन्तान ९५ 
अरिष्टनेमि २८३ । इनकी पल्ली ९५; इनकी बहन ९५ 
अरुण ५५५, २०० ' इनकी नावें या जलयान ९७; अत्रि 
अरुप १४२ | के साथ सम्बद्ध २७६, कण्व के 
अजुन १६७, २७८ ` साथ २००, सवितृ के साथ ९४, 
अणव २०० । उपस्‌ के साथ ९४; इन्द्र-अभनि के 
अणंस ५१२ । साथ समीक्ृत २४३ 
अबुद ११४, १२६, ३०४; इसकी गार्ये | असत्‌ २३ 

३०३ असिक्की १५३ 
अबुदि ३१३ असु ३१६ 
अयमन्‌ १९ ( ८१ ); २९, ४१, ४३, | असुतृप्‌ २२९ 

3५, ०३, ५६, ६०, ६३, ८२, ८४, | असुनीत ३१६ 

८५, २२९ | असुनीति ३१६ 
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| 


“अशनि १४१ और दानव, दोनों है २९८; अवेस्ता 
अशुष ३०५ के अहुर' के समान १२ 
अश्न १७७, २०१ । असुरहन्‌ २९७ 
अश्मन्‌ १०३, १७९ । असुराः $ ६७ (क); जापति की 
अश्व १५० सन्तान २९७; अन्धकार के साथ 
अश्वत्थ २५६ सम्वद्ध २९७। . 
अश्विन्‌ २५० अहल्या १२२ 
अश्विनी ९५ अहि ११०, १३८, २९०; २९१, ३००, 
अश्विनौ § २१ .( ९१-१०२ ); २९, ३६, ; ३०४,३०७; बृत्र के साथ समीकृत 

४३, ५९, ६७, ७४, ७७, ७८, ८०, ¦ १३८, ३०४ 


९०, २०१, २३६, २३८, २५१, २६९, 

२८४, २८७, ३०८; इनका भौतिक 

आधार ९९; अश्विनो का स्थान ९४; 

मूलतः कदाचित्‌ पृथक थे ९२; प्रात 

कालीन देवता हैं ९५;-सम्भवतः ! आङ्गिरस १९४, १९५ 

प्रातःकाछीन .और सायंकालीन ' आतयः २५५ 

तारे हैं १००; सहायता करने ¦ आता ५९ 

वाळे देवता हैं ९७; दिव्य चिकित्सक | आश्मन ३१ ६; वात के साथ सम्बद्धे ३१६, 
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अहिभानु १४८, २९० 

अहिहन्‌ २८४ 

आघृणि ६५, ६८ 
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२३९, २४२, वायु के साथ १५५, 
५६ 
Fa ७८, २६५ २०१, २३९, २४३, विष्णु के साथ 
। | 
आदित्याः § १९ ( ८१-८७ ); ७, २७, १०८, ११४, क का Se, 
स स ° 3 
२७, ३३, ३५, ४३, ४५, ५१, ५६, २४४, २९७, 

६३, ७९, २२०, २२२, २२९, २३०, २३९, ३२२; एक आदित्य के का के 
२४७, २७०; चौस के पुत्र हैं ३८ ८२; युद्ध के देवता ११७; समृद्धिय 
आ-धाव बट 9: प्रदान करने चाले ११८, इनका 
आधावन २०२ जन्म १००; इनका चञ्च ९, १०६; 
आपः $ ३२ ( १६१-१६३ ); अवेस्ता के अझि के बा कु ह उक 

, प , 

“आपो? के समान १२ १०७; इ प 
१२१- 

; इस शब्द की व्युत्पत्ति प्रमुख चारित्रिक तायं 
ह. LN १२२; अधि के साथ विमेद २४३ ; 
बरुण के साथ विभेद ३% १२१, 
ये के २१५ १२३; २४२; अवेस्ता में एक दुत्य 
22 क? के ख्प सं ९३, आ की 
च्युच $ । १०६; 
आप्री १६७, १८८, १८९, २३७, २४५, त्पत्ति १२४; इनके ते हैं १ 
अपने पिता का वध करते हं ३२, 
+ १०६५ इनका बृहद्‌ आकार १०८; 


| 
१०८-१०९; एक 
आयस १०३ । हा FR 
आयु १९०, २५८ नोट ९, २६६, २७९ | 


आयध = अनैतिक और मारसयंपूणं ३२, ३३, 
र र हर १२२; इनकी मदोन्मत्तता १२२; 
आय ११७, १८६ मनु के साथ समीकृत १०८; इनके 
आशिर २०३ देहिक गुण १०२-१०३; इनका 
आशुहेमन्‌ १३२ भोजन १०५, देवों के विरुद्ध 
„आसुर ३०४, ३०७ युद्ध करते हैं ३२, १०६, २७९; 
'आहवनीय १८१ इनके अश्व १०४; मरुतो को धमकी 
इडा २६५,२८६ . देते हैं ३२, १५३; इनकी माता 


AZ Moe ok Fit १०६; पर्वतो के पंखों को काटते हैं 
सउ” `” `” `° ` | ११8 पतो को स्थिर करते हैं 
इन्द्र § २२ (१०२-१२५); अञ्चि के साथ | ११६; अझि को उत्पन्न करते हैं 
सम्वद्ध १०७, ५१३, १२६, र १०८; आकाश और थिवी को 
१९४, २३६, २३९, २४२, कुत्स उत्पन्न करते हैं ११६-११७; सूर्य 
के साथ २७८, पर्वत के साथ, | को उत्पन्न करते हैं ११५; यह पुरुष 
२३९, पूपन्‌ के साथ ६८, २३९, | के मुख से उत्पन्न हुये १०७; 
२४४, बृहस्पति के साथ ५९१,| इनके अस्तित्व के सम्बन्ध में 
१९५, २३९, २४३, मरुतों के साथ शंका १२२; सस्य के पुत्र २१; 
१०७, ११३, २३९, वरुण के साथ | जळ्धाराओं को सुक्त करते हैं 
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११०-१११; सूर्य के साथ समीकृत 
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चाले के रूप में ११४; सोम को 
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इन्द्र-नासत्या २३९ 
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इष्टा-पूतं ३२० 

इळा १६५, १७२, २३७, २४५, २५७ : 

इलायास पदे २३७ 

ईशान १४१ 

उत्तन्‌ २०५, 

उग्रजित्‌ २५६ 

उग्रदेव १४१ 

उग्रंपश्या २५६ 

उग्नादेव ३२५ 


उच्छिष्ट २९४ 


उत्तरे १८८ 
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उदुस्र २५६ 
उदुग्बल ३२९ 
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उर्‌ ८३ 

उरुक्रम ७० 

उरुगाय ७० 

उर्वरा २६३ 

उवंरापति २६३ 
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उलूक ३२९ 
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३६, ३८, ७५७, ६३, ७१ 3 ७४, ८०, 
२३५, २३८, २८२, २८६; आकाश 
की पुत्री ३८, ५०; नाम की व्युत्पत्ति 
९१, इसके रथ “को खींचनेवाळे 
प्राणी और अश्व ३१, ८९; सूयं के 
साथ सम्बद्ध ८९ 

उषासानक्ता ८९, २३९ 

उस्रिया ११६ 

ऊधर ११२ 

ऋक्वत्‌ १९३ 

कत्त २७५, ३१२ 

ऋगवेद ५ 
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८२, ९३, १०४, २०३, २४८, ३२५; 
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ष्‌ । १४३; इनके आयुध १४० 

योनि १७८ ॥ | रुद्र-वर्तनि ९२ 

शर्त ३१ 
त ३१२ -सोम १४४, २४४ 

रक्षसः $ ७०; इनका स्वरूप ३१० रुद्राणी २३८ 

रक्षोयु 

ज ३१२ रद्राः ७, ८२, २२९, २४७, २७०; इनकी 
रक्तोहन्‌ १ rn 
हन्‌ १८०, २०९, ३११ संख्या ग्यारह है ३४ 

रजस्‌ ५६, १३७, ३०१ रुद्रियाः १४०, १४७ 

i रुधिक्रा ३०९ 

रथेष्ठा १०४ लावा i 

Fe रोचन १५ 
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रोदसी १६, २४० 


रोमन्‌ २०१ 
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रोहिणी २१९, २५९ ' गुप्तचर ४२, ४३; यम के साथ 
रोहित १५५; २४, ३१, २१९ ¦ सम्बद्ध ३१९ 
लिङ्ग २९६ | वरुणानी २३८ 
५वज्‌ २५३ । वचस्‌ ३०९ 
चञ्च १०३, १४९, २०८, २७९ | चचिन्‌ ७४, २९७, ३००, ३०६, ३०८ 
चज्रदक्षिण १०३, ! वतय ३०८ 
वज्रबाहु १०३ वर्तिस्‌ ९४ 
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वञ्जहस्त १०३ FS उ > के ३०३, ३०९; इसके दुगा ३०३ 
वज्रिन्‌ १०३, ५९५ 7 ननक ८् ३०४ 
वञ्रिवत्‌ १०३ | श ।“वर्ल मिवे। ३०४ 
वत्स १६० 2९ घुः सा लुरबुत्रिहुन्‌ ३०४ 
वत्साः २९२ \_ ॐ `¬ जय विवि १९७, ३२२ 
नषरः२१२ or _्चत्रि ३०२ 
वधूयु ९६ है चशा १५८, १६० 
,वप्र्यश्व १६४;--की अझ्ञि १८२ वशट्कार ३३ 
वनस्पति २९३ ( = सोम ) २१३. वसवः ७, ६०, ८२, २२९, २४७, २७०; 
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५३, ५४, ५६, ६०, ६३, ७४, ७५, | चसिष्ठाः ८८, ३२४ 
८१, ८२, ८३, ८५, ४६, ८९, २२७, | चसु २८२ 
२४७, ३२०, ३२६, ३२८; इनका | चसुपति ११८ 
आवास ४२: अवेस्ता के 'अहुर- | व्र २२ 
मउद' के समान हैं १३; इनका रथ | बा १५६ 


४२; नामकी व्युत्पत्ति ५२; इनका | वाच १६५, २०७, २३४, २३६, २६०, 
सुख ४१; सुगु के पिता के रूप में २७६ 

३२३; इनके पाश ४८ इन्द्र के | वाचस्पति २०७, २२४ 

साथ विभेद ५०-५१; यह और | चाज २४८, २४९, २५०, २५१, २५३ 
सूयं इन्द्र के अधीनस्थ हैं १०९; | वाजपेय २९५ 

इनके दूत २५९; इनका प्राकृतिक | वाजिन २८३ 

आधार ४५; रात्रि के साथ सम्बद्ध | वात १३५, ३१६; एक उपशामक के रूप 
३५, ५४; वर्षा के साथ सम्बद्ध ६६, में १५६; इनके अश्व १०४ 

जलों के साथ ४६, ४७; इनकी | चात-पजेन्य १५५, १६० 

सर्वज्ञता ४७; विधानों के प्रति- | वाता-पजन्या २३९ 

पालक ७४; 0५००/०५ के साथ | वामदेव २८० 

समीकृत १३; पाप को दण्डित | वायु ४, २१, ३६, १३६, १४७, २१०, 
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१५५; इन्द्र के सारथी के रूप में 
१०४; सोम-पान करने वाले के रूप 
में १०४; अवेस्ता के 'बयु' के 
समान १२ 

वायु-चात $ ३० ( १५४-१५७ ) 

चार २०१ 

वारुणि २६७ 

वायं २३५ 

«वाश २०४, २५७ 

वासस्‌ २०२ 

वास्तोष्पति २६२ 

; वि-क्रम्‌ ७०, ७१ 

“विद्युत्‌ १४८, १७५ 

विधर्ता ८४ 

विधातृ २२४ 

विपाश ११९, १६३, १६६ 

विप्र १८३, २७५ 

विभक्ता ८५ 

विभवाँ २४९ 

त्रिभ्वन्‌ २४८, २५०, २५३ 

विमद ९७ 

विसुचो नपात्‌ ६६, ६८ 

विमोचन ६६, ६८ 

विरूपवत्‌ २७३ 

विरूपाः § ५५ 

विलिस्तेङ्गा १०७ 

वि-चस ८० 

विवस्वत्‌ $ १८; १०, २२, २५, २६, ७९, 
<०, ८२, १३४, १३५, २१६, २२१ $ 
२३०, २३८, २६४, २६५, ३२४, 
३२७; इनका चाण ७७; इनका दूत 
७८, १३६; इनकी पुत्रियाँ ७९, 
39१ इनके दूत १८२, २६८ 
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विश २६४ 
विश्पति १८१, ३२८ 
विश्पछा ९८ 


विश्वक ९७ 
विश्वकर्मन्‌ $ ३९; ५८, २१९, २२०, २२२, 
२२७, २४०, २८८ 
विश्वरूप २२, ६३, ११४, २२१, २२२, 
३०४; इसकी गाये ३०४; त्वष्ट के 
पुत्र के रूप में १२६, ३०४ 
विश्वविद्‌ १८४ 
विश्ववेदस्‌ ६९, १८४ 
| विश्वामित्र २८० 
| विश्वावसु २५५, २५८, २६०, 
। विश्वेदेवाः § २६; २९, १३७, १५५, १५९, 
| २३७, २४८, २५०;--को समर्पित 


विष्णु § १७ ( ६९-७८ ); ७, १६, १७, 
| १९, २९, ३६, ६४, ८१, ८५, २१९, 
| २२५, २३०, २३६, २८४, २८८; 


के अवतार २४, ७७, २६५, २८८; 


वामन रूप में ७३, ७६, २९७; इन्द्र 
के साथ इनकी मित्रता ७३; इनका 
सर सूयं बन गया ७२, ७७; पवंतों 
के अधिपति ७३; यज्ञ के साथ 
समीकृत ७५, ७६; इनका उच्चतम 
स्थान ३२१; इनका उच्चतम पग 
३२, २००; पितरों के आवास के 
रूप में इमका उच्चतम पग ३१८; 
इनके पग ७०-७१; इनके तीन पग 
५४, २९७; इनका तृतीय पग ३२४; 
इनकी पल्ली २३८ 

विष्णुपद्‌ ७२ 

चीर १४७ 


“व २९०, ३०२ ; 'अप’ के साथ ३०२ 

वृत्त ९७ 

ब्त ३०२ 

बुन्न $ ६८; ९, ३२, ३९, ५६, ७३, ७४, 
१०५, ११०, १११, ११२,११३, ११४, 
१ १५, १ २६, १३८, १५२, १५२३, २२७, 
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२४१, २४२, २८०,२८८, ३००, ३०३, 
३०४, ३०७, ३०८; इसका उदर 
३०२; इसके दुगं ३०२; इसकी 
माता ९, ३०१ ; चन्द्रमा के साथ 
समीकृत १०८, ३८३; इन्द्र के साथ 
सम्बन्द ३०१ 

बुत्रखाद्‌ ३०४ 

वृत्रतूर्य ३०१ 

तृन्नहत्य ३०१ 


दृन्रहन्‌ ११३, १२४, २०८, २१६, ३०१, 
३०२ 


वत्राः १९७, २६९, ३०१, ३०२ 
बृत्वी ३०२ 

«बध ११४, १३६ 
द्प्‌ १११ 

बृपन्‌ २०७ 

व्रषभ २०५ 
व्रपाकपि १२० 
चृष्टि १११ 

वृष्टिमत्‌ १५७ 
वेतसचः २७९ 
वेदान्त १९७ 

वेदिं १७४, २०० 
वेदिषद्‌ १७४ 
चेभूचस १३० 
चरूपाः २७३, ३२४ 


चचस्वत २२, ७८, २०६, २६४, २६५, 
३२७ 


चेश्य २२ 

वश्वानर १३५, १८८ 
व्यं १२० 

च्योमन्‌ १५, १६ 
ब्रज ३०३ 

शंस १९० 
शकुन्तला २५६ 
शक्र १०९ 

शची १०७, २३३ 
शचीपति १०९, २३३ 
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शचीवत्‌ १०९ 

शतक्रतु १०९ 

दातपथ व्राह्मण ७ 

शतरूद्रिय १४५ 

शन्न ३०३ 

दावल ३२९ 

शम्बर ( छीव ) ३०६ 

शस्वर ७४, १२०, १५२, १९७, ३००, 
३०६, ३०८ ; इसके दुर्ग ३०६, ३०८ 

शयु की गाय ९८ 

शधस १४७ 

दायणावत्‌ २६५ 

दावं १४१ 

शल्यक २१२ 

शवसः सूनु २४९ 

शवसस्‌ पति २४३ 

शवसी २१ 

शवसो नपातः २४९ 

शाकेपूणि ७१, १७७, १८८ 

शाट्यायनिनः १२८ 

शिग्रवः २९२ 

शिप्रा ३०२ 

शिप्रिन्‌ १०२ 

शिव ७, १३८, १४१, १४२, १४४, १४५, 
२९ 


६ 
शिशु १३६, १७२ ; ( =सोस ) २११ 
शिश्नदेवाः २९५-२९६ 
शुक्र२०१ . न 
शचि ०३, २०३५६ 
हा (२, क "यक 
शुतु \ दर पुऽः “7 ७, 
शुद्ध २०१ Pe :..ॐ 42 गु 
शुन २९५ ७५ पी पात इ छ 
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इसके दुर्ग ३०५; इसकी सीघे | सपाः २९१ 


RE । सलिळ १३५ 
| सव ६३, ८९ 
FO सवन २०२, २५१ 
I ३३ सवर्णा २६५ 
अ सवितृ $१५३ १७,२०, २७, २९, ३०, 
3 ३५, ३६, ४१, ४७, ५४, ६५, ४८, 
३०६ । ७१, ८२, ८४, ८९, १०३, १०८, 
क | १३२, १३७, १६१, २१९, २२०, 
श्रेत २८४ २२२, २२५, २३२, २३५, २३६, 
संवरण २९२ २६३, २८४, २९३,३२७; इनकी 
संसार ३२१ सुजायें ५९; इनके रथ और अश्व 
“सत्‌ २३ | ५९; झतकों का पथ-प्रदर्शन करते 
सर्पति ११० । हैं ३१०; सन्ध्या और साथ ही 
सदन ( विवस्वत्‌ का ) ७९ | साथ प्रातःकाल से भी सम्बद्ध ६२; 
सदसस परति १९४ | नाम की_व्युस्पत्ति ६२-६२ ; यह 
सदस्पति १०७, २४३ । स्वर्णिम हैं ५९; इन्हें प्रजापति कहा 
सदस्पती १५४ | गया है २३ ; भग के साथ समीकृत 
सधस्थ २०३ । ६१, प्रजापति के साथ २२२, सूयर 
संक ( परमा ) २२४ | के साथ ६१, 'र्वष्टु के साथ २२२, 
सक्तवध्रि ( अत्रि ) ९७, २७७ विश्वकमंन्‌ के साथ २२२ 
सबढुंघा १५ सहरक्तस १८४ 
अ ` १३७, २००; = दिव्यजल सहस १७३ 
समुद्रिय २०४ सहसः पुत्रः २३३ 
सन्राज्‌ १८६ सहस्रजित्‌ १८६ 
सरण २३८ सा लघु 8 
। साल 
के १ ९७५, २२१, २३८, २६५, | सदन ३२० 
ह साध्य २४८ 
i Re सानु ७३, १२७, २०१, २३१, ३०१ 
सरयु १६३ सामवेद ६ 


सरस्वती २१, १३८, १४८, १६३-१६६; | सायण ५२, ६२, ७७, ८१, १२८, १३०, 
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